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OPUSCULES

DE

SAINT THOMAS D’AQUIN.

DPUSCULE LX (suvrre).

DE I’AMOUR DU PROCHAIN.
CHAPITRE PREMIER.

Le Seigneur vit, lui dont le feu est dans Sion, c'est-a-dire dans
I'Eglise militante, et dont Ia foi est en sentinelle, et le foyer de ce
feu est dans la Jérusalem céleste, c'est-d-dire, dans I'Eglise triom-
phante , qui jouit déja de la vision de la paix véritable. Ici est le feu,
13 est sa place; cette place cependant n'est pas vide, le foyer n’est
pas éteint. Mais chaque chose, dit saint Augustin, tend en vertu de la
force de sa pondération vers le lieu qui lui est propre; mais la force
pondérative du feu le porte en haut. Le feu de I'amour n'est done ici
que comme par force; et 1a, il y est comme 4 sa place naturelle.
Cest de la qu'il est envoyé ici, et d’ici-son mouvement le porte la.

OPUSCULUM LX (covrivvamio;.

DE DILECTIONE PROXIMI

locus, nec caminus extinctus. Dicit antem
CAPUT 1. Auvgustinus. Unaqueseque res suo pondere

Vivit Dominus, cujus ignls est in Sion, | ad locum suum tendit, pondus autem i1gnis
scilicet Ecclesia militante, per fidem spe- | sursum. Ignis ergo amoris hic est guasi
cnlante ; et caminus in Hierusalem in ¥c- | violenter, illic quasi naturaliter. llline vero
_clesia trinmphante, jam pacem vidente. | muttitur huec: hinc vero movetur illuc.
Hic ignis, ibi locusignis, non tamen vacuus | Tren., I: « De excelso misit ignem in ossi-

VIi. 1
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On lit dans les Lamentations , chap. I: « Il a envoyé d’en haut le feu
de mes os; » et dans Ezéchiel, chap. X : « Le feu est pris du milieu
des Chérubins, et il est placé dans la main de I’homme vétu de lin. »
Mais Je fen est en bas , il est aussi en haut, parce que nous aimons
Dieu ici-bas, et que nous I'aimerons aussi dans le ciel; quant au lieu
propre du feu il est en haut; voild pourquoi il nous est ordonné :
« Yous aimerez le Seigneur votre Dieu, etc... » Nous ne pouvons pas
accomplir ici-bas ee précepte, d'aprés saini Augustin, puisque la
place naturelle du feu n’est pas sur la terre. Voila pourquoi nous le
recevons; c’est pour que nous sachions tendre vers le foyer de ce
méme feu, pour que nons y soyons fotalement enflammés, et que le
commandement que nous recevons ici-has et que nous commencons
a observer y soit gardé dans foute son étendue. Remarguez donc les
cing conditions de ce feu. Par sa matiére il est noble, par sa forme il
peut étre connu, il est grand par sa quantité, il est inextinguible par
sa puissance, sa puissance pondérable fait qu’il est immuable. Et
d’abord "amour dans le ciel , cest le feu & son foyer; il est noble par
sa matiére, car la matiére de ce feu c’est Dieu lui-méme, et nous
l'aimerons alors de telle maniére que nous n'aimions rien autre
chose que te qui est lui-méme , ou ce qui vient de lui, et nous 'ai-
merons en lui-méme, selon lui-méme et pour lni-méme. Maisil y a
ici diverses matiéres de divers feux. Les uns aiment une chose , les
auntres une auire; et ce qui produit I'amour est la matiére du feu
brilant de ce méme amour. Voyez donc comment il en est quelques-
uns qui placent dans le foyer de leur ceeur la fiente des baeufs, pour
alimenter ce feu ; d’antres y placent des herbes séches, d’autres de la
paille, d’autres du bois vert, d’autres enfin des charbons. Les vo-
luptueux font briler la fiente des beufs, parce qu'ils aiment ardem-
ment les vices, les péchés et touti-ce qui tient de la brute. Mais ce feu
est infect ; les incommodités qi’il procure sont aussi grandes que la

bus meis.» Et in Ezech., X : « Ignis de
medio Cherubin accipitur, et dator manus
viri lineis induti.» Ignis vero inferius et
ignis superius, ¢uia Denm et in via ama-
mus, et in patria amabimus ; sed smsum
solummodo proprius ignis locus, et ideo pree-
cipitur : « Diliges Dominum Deum tuum, »
ete. Quod mandatum, secundum Augusti-
nam , hic implera non possumus, cum non
git ignis locns, Sed ideo accipimus, ut ad
caminum tendere sciamus, ubi totaliter
ardende, mandatum guod hic accipimus,
et servare inceepimus, gine desertione
impleamus. Nota ergo quinque conditio-
nes illins ignis. Est in materia nobilis, in
forma cognoscibilis , in quantitate raagnus,

in virtute inextinguihilis, in pondere sta-
hilis. Primum quidem amor in patria, ighis
in camino est, et in materia nobilis, cum
ejus materia sit ipse Deus, quem tunc sic
amabimus, ut nihil amerbus, nisi quod
ipse sit, vel ab ipso, in ipso, secundum
ipsuim, et ad ipsum sit: hic vero diverso-
rum igniumsunt diverse materie. Alij enim
alind amant, et hoc quod est causa amoris,
hoc materia ardoris. Yide ergo quomodo
alii pro materiaignis imum houm in larem
cordis componunt , alii torvones, ali stra-
mina, alii ligna viridia, alil carbones. Vo-
luptcsi fimum boum ihdcendunt, quia vitia
el peccata, et ea quss brutalia sunt, arden-
ter diligunt. Verum hic ignis feetidus, et
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chaleur qu’il produit. Les avares réunissent aussi dans leurs affections
pour alimenter ce feu les herbes séches des biens de la terre , ¢’est-a-
dire des biens temporels. Il en est aussi d’autres qui font du feu avec
des pailles seches et des roseaux qui sont vides; ce sont ceux qui re-
cherchent la vanité des honneurs. On dit dufeu de paille qu’il réjouit,
mais on sait qu’il n’est pas durable. La flamme sur le moment méme
se porte en haut, mais anssitét elle s’évanouit. On voit de loin la lu-
miére étincelante de la réputation du siécle , mais bientét on ne trouve
& sa place qu'une cendre noire et inutile, le vent-la dissipe de
telle fagon, qu’il n’est pas possible de retrouver'le lieu ou elle étoit.
« J'si va I'impie élevé au-dessus des cedres du Liban ; je n'ai fait que
passer, etil n’étoit plus; je I’ai cherché, il ne m’a pas été possible de
retrouver Je lieu on il étoit. » 1l en est aussi qui font du feu avec
des épines el des chardons, choses que I'on ne peut toucher sans
peines; elles produisent un feu qui est celui de 'homme colére et de
I’homme envieux, qui désire la vengeance, et qui soupire ardem-
ment aprés les supplices d’autrui. Il en est d’autres aussi qui brilent
du bois vert; ce sont ceux qui aiment avec trop d’ardeur leurs
fernmes et leurs enfants : ce feu produit une fumée qui noircit la
face de I'ame, et qui trouble grandement les yeux de la connoissance.
1l en esl d’autres aussi qui alimentent le feu de 1'affection dans le foyer
du ceeur avec des charbons ardents; ce ‘sont ceux qui aiment les
hommes de bien : ils sont noirs comme des charbons aux yeux des
hommes charpels, et ils en sont méprisé : mais la sécheresse et les
autres conditions les rendent tout-d-fait propres a faire du feu. Mais
comme je I'ai entendu dire, le feu de charbon brise la téte si on n’a
pas le soin de répandre du sel dessus. O combien de tétes sont brisées
sans le sentir et qui se précipitent dans une folie dangereuse, parce
qu'elle aimérent, méme les hommes de bien, sans le sel de la dis-

tantum inficiens, quantum calefaciens.
Item in affectionibus avarorum congesti
sunt in pabhulom ignis cespites terrestrium,
id est tomporalium bonorum, Item, alii de
straminibus. et calamis qui vacui sunt,
ignem faciunt, qui vanos honores diligunt.
Ignis stramineus Ixtabilis quidem dicitur,
sed durabilis non esse cognoscitur In mo-
mento flamma in altum consurgit, sed conti-
nuo vanescit. Lux clara famee seecularis pro-
cul aspicitur, et repente nonnisi favillanigra
et inutilis invenitur, quam sic ventus dis-
pergit, ut locus ejus inveniri non possit.
Psal, XXXVI: « Vidi impium superexal-
tatum, et elevatum, sicul cedruslibani, et
transivi, et ecce non erat , quasivi, et non
est inventus locus ejus.» Nonnalli etiam de
spinis, et tribulis, quée nec sine poena trac-

tari possunt, incehdium faciunt, scilicet
iracundi, et invidi qui vindictam appe-
tunt, et peenas aliorum ardenter concu-
piscunt. Item, alii ligna viridia incendunt,
qui uxoremet filios nimisardenter diligunt.
Hic ignis fumuin generat, qui et faciem
anims denigrat, et oculos cognitionis ve~
hementer deturbat. Item, alii carbonibus
in lare cordis ignem atfectionis nutriumt ,
qui bonos homines diligunt, qui more car-
bonum in oculis carnalium nigri sunt, et
despecti; sed siccitate laudabili et aliis con-
ditionibus ad ignem sunt aptissimi. Verum
ut audivi , et de igne carbonum caput fran-
gitur, nisi sale aspergantur. O quantoram
capita insensibiliter fracta sunt, et in quam-
dam periculosam insaniam inciderunt, qui
sine sale discretionis etiam bonos homines
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crétion; leur amour ' commenca par le feu de Pesprit, et elles
finirent par celui de la chair. Aureste dans le foyer de la patrie céleste
la matiére du feu est noble; 14 on aime purement Dieu en lui-méme
et ce n'est que Dieu que l’on aime dans le procham On lit au Deuté-
ronome, chap. IV: « Notre Dien est un feu qui consume. » Vous
dtes dans Pétonnement, la matiére de notre feu agit seulement lors-
qu'elle devoit étre passive. Non seulement notre Dieu est aimé , mais
il aime lui aussi, et parce qu’on I'aime avec ardeur, il est la matiére
qui alimente le feu ; et parce qu'il aime plus ardemment, c’est ce qui
fait qu'il est un feu qui consume. Le fini en effet, quelque grand
qu’il soit, est absorbé par I'infini si on le lui compare.

Ce feu est aussi susceptible d'étre copnu par sa forme, car il n’est
pas enseveli sous la cendre, mais la flamme qu'il répand le mani-
feste & tous les regards. On lit au livre des Cantiques, chap. VI :
« L’amour est fort comme la mort. Les lampes sont des lampes
de feu et de flammes. » Parfois le feu de la charité est caché sous la
cendre, Dieu le rend invisible, de sorte que la demeure ol il se
trouve dérobe son hote, et fait qu'il n’est pas possible de voir s'il
est quelque chose du feu de la charité dans le foyer du ceeur; on
craint parfois qu'il n'y en ait pas, et cependant il y en a : parfois an
contraire on présume qu’il y en a & ou il n’y en a réellement pas.
On lit dans I'Ecclésiastique, chap. IX : « Ils sont justes et sages, et
leurs euvres sont dans la main de Dieu : cependant I’'homme ignore
g'il est digne d’amour ou de haine. »

Ce feu est aussi grand par sa quantité ; parfois notre connoissance
est boruée et notre amour alors est petit;; par conséquent le fea qui est
en nous est petit aussi,  peine en avons-nous une pleine main, comme
il est écrit dans Ezéchiel , ch. X : « Le Seigneur commanda & I’homme
qui étoit vétu de lin, disant : Prenez du feu qui est an milieu des roues

dilexerunt, qui spirita coaperunt , et carne
consumaverunt. Ceeterum in catnino patrise
ignis in materia nobilis est, uhi pura Deus
diligitur in seipso, sed et ’ forte nihil misi
Deus diligitur in proximo, Deuter., IV :

« Deus noster ignis consumens est. » Mira
res, materia ignis nostri tantum agit cum
patl debeat. Deus noster non solum ama-
tur, sed et-amat, et quia ardenter amatur,
ipse est materia ignem nutriens ; sed quia
ardentius amat , ipse est ignis consumens.
Finitum enim qusntnmcumque magnum,

intiniti compamtmne consumitur, Item est
et ille ignis in forma cognoscibilis, quia non
in cineribus sepelitur, sed effusione flam-
mea omnibus aperitur. Cant. YIII: «Fortis
est ut mors dilectio. Lampades ejuslampades

ignis atque flammarum.» Modo quidem
ignis charitatis cinere coopertus, invisibilis
est a Deo, ut et ipsum hospitem domus
lateat, nirum super larem cordis aliqunid de
igne charitatis habeat, ei timetur aliquo—
tiens non esse, ubi tamen est : et e converso
nonuunguam prasumitur esse , ubi in veri-
tate non est. Eccles., 1X: « Sunt justi at-
que sapientes, et opera eorum in manu Dei,
et tamen uescit home utrum amore an
odio dignus sit. » Item, est in quantitate
magnus , modo parum cognoscimus, et
ideo parum diligimus, et ideo parvam igni-
culum habemus, vix manum plenam, ut
signatur in Ezech., X : «Preecipit Dominus
viro qui indutus erat liueis, dicens: Sume
ignem de medio rotarum, qua sunt inter
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qui sont entre les Chérubins; et il entra, et il g’arréta prés de la roue,
et le Chérubin étendit la main du milieu des Chérubins vers le feu
qui étoit au milieu des Chérubins, et il en mit dans les mains de celui
qui étoit vétu de lin: celui ci en recevant entra, et il apparut sem-
blable & un Chérubin, et on voyoil les mains d’un homme sous leurs
ailes. » Le Chérubin est la plemtude de la science. C’est donc le Ché-
rubin qui nous mesure le feu, et c’est 4 peine s'il nous en donne une
pleine main, parce que notre connoissance est peu étendue, et par
conséquent notre amour est petit. On lit 1 Cor., chap. XIII: « Main-
tenant je cobnois en partie, mais lorsque sera venu ce gui est
parfait, ce quin’est que partiel disparoftra, et alors nous verrons par-
faitement, nous aimerons parfaitement et nous brilerons d’un feu plein
d’ardeur. » On lit dans saint Jean, chap. XVII: « Je leur ai fait con-
noitre votre nom, et je ferai qu'ils le connoissent, afin que I'amour
dont vous m’'avez aimé soit en eux et moi en eux. » 1 n’est pas éton-
nant que ce feu soit grand , puisque la flamme de 'amour se répand
de tant de milliers de coeurs comme d’un nombre infini de foyers, et
qu’elle se confond sans désordre dans un seul feu de la charité. 0! si
le Chérubin nous en mesuroit une pleine main | mais il nous faudroit
pour cela, comme je le vois, quatre choses : il faut que nous soyons
des hommes, que nous soyons vétus de lin, que-nous enirions,
que nous nous tenions auprés des roues. Soyez donc homme par
la force de la constance ; revétez-vous du lin de la continence,
entrez dans I'inlérieur de la conscience, tenez-vous dehout aupreés
des roues de IEcriture ; par ce moyen Yous Tecevrez quelque chose
de ce feu ; aprés I'avoir re¢n vous sortirez, et vous en embraserez les
autres.

Ce feu est pareillement inextinguible par sa puissance, dans son
foyer; le feu de la charité en dehors du ciel a a la vérité une trés-

Cherubim , et ingressus ille stetit juxta
Rotam, el extendit Cherub manum de me-
dio Cherubim ad ignem ¢mi erat inter
Cherubim , et dedit in manus ejus, qui
indutus erat lineis, qui accipiens ingressus
est, et apparuit in cherubim similitudo
et manus hominis subtus pennas eorum. »
Cherubim plenitudo scientiz. Cherub ergo
nobis ignem mensurat, st vix manum
plenam dat quia parva cognitio et ideo
parva dilectio. I Corinth., XIII : « Nunc co-
gnosco ex parte, sed cum venerit quod
perfactum est, svacuabitar quod ex parte
est, cf tunc perfecte videbimus, perfecte
amabimus, et vehementer ardebimus, »
Joan., XVII : « Notum feci eis nomem
tuam , el notum faciam, ut dilectio qua

dilexisti me in ipsis sit, et ego in ipsis. »
Nec mirum, si magnus ignis efficitur,
ubi de tot cordinm miillibus quasi in-
finitis laribus amoris flamma effunditur, et
in vnum ignem charitatis inconfuse con-
funditur. O si interim plenam nobis Chernb
mensuret, ut video, guatuor ad hoc habere
oportet, scilicat ut viri simus, lineis in-
duamur, ingrediamer, juxta rotas stemus.
Esto igitor vir virilitate constantis, induere
Yineis eontinentie, ingredere in interioria
conscientise, sta juxta rotas scriptura, sic
aliquid de igne accipies quo accepto egre-
dieris, et alios incendes. Item, est in vir-
tute inextinguibilis ignis intra caminum,
ignis charitatis extra cecelum virtuosus
quidem valde, sed tamen extinguibilis est,
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grande puissance ; toutefois il peut s’éteindre, et combien de fois ne
g'éteint-il pas, tantdt parce qu'il manque du bois nécessaire pour
Palimenter, tantdt aussi parce qu'il est inondé par les eaux ; soit
qu'il manque des choses qui sont nécessaires & son alimentation,
soit qu’il y en ait qui lui soient opposées. On lit au livre des Proverbes,
chap. XXVII: « Si le bois des bonnes ceuvres vient & manquer, le feu
g'éleint : » on y lit aussi: « L'eau fluide, ¢’est-a-dire la concupiscence,
éteint le feu qui briale. » I1 en est ainsi maintenant , mais qu’arrive-
ra-t-il dans I'avenir.? Il en est ainsi-ici bas, mais comment en sera-
t-il dans le foyer méme de ce feu ? La puissance de ce feu est inextin-
guible ; et notez qu'il est écrit au livre des Cantiques, ch. VIII : « Les
grandes eaux ne pourront point éteindre la charité, et les fleuves n’ont
point la force de I’étouffer. » De 14 découle une autre condition de cefeu;
c’est que sa durée est perpétuelle ; et c’est ce que dil "Apdtre, I Cor.,
chap. XIIT : « La charité subsiste toujours. » Ce feu est aussi par sa
puissance pondérative immuable. Le poids naturel qui porte une
chose vers le lieu qui lui convient, la raméne toujours au méme lieu
et ne lui permet pas de repos en dehors de ce lieu: Donc comme la
pierre que son poids attire toujours en bas, trouve le repos au centre
de la force d'attraction ; de méme le feu est toujours en mouvement,
et sa puissance pondérative qui lattire toujours en haut a1'horizon de
sa sphére lorsqu’il est fixé par la méme puissance pondérative, il y
acquiert la stabilité, et 14, dégagé de toute matiére étrangére, content
de sa matiére alui, il est dans |'état uniforme de son action. En dehors
de sa sphére, ses conditions sont diverses, suivant la diversité des
matiéres qui P'alimentent, et ses actions se diversifient selon la mul-
titude des conditions diverses dans lesquelles il se trouve. Tantdt il
est entravé, tantdt il est débarrassé de tous les liens qui nuiseni 4 ses
mouvements ; c’est ce qui fait que tantdt ses mouvements sont plus

et quam frequenter extinguitur nunc penu-
ria lignorum, nunc inondatione aquarum,
cun vel desunt necessaria, vel adsunt con-
waria Prov., XXVII: «Si defecerint ligna
bonorum operuni, extinguitur ignis. » Si-
militer : «Ignem ardentem extingnit agua
fluida, » scilicet concupiscentia, ita guidem
modo, sed quo modo in futuro, ita hic:
sed qualiter in camino virtus ignis inextin-
guibilis est, nota Caunt., VIIL: cAque multe
non poterunt extinguere charitatem, nec
flurnina obruent illam.» Ex isto seqnitur
alia conditio illius ignis, scilicet quod sit
duratione perpetuus, et hoc est quod dicit
Apostolus I. Corinth., XIII : « Charitas
nunquam excidit. » Iem, est in pondere
stabilis. Pondus naturale quod rem ad

locum proprinum inelinat, in eodem loco
remittit, et extra illom quiescere non
permittit. Sicut igitur lapis, quem pondus
suum deorsumm movet, in centro accipit
quietem, sic ignis semper in motu existens,
et semper suo pondere sursum tendens in
horizonte sphers sus eodem pondere
fixns adipiscitur stabilitatem, ibique ab
aliena materia absolutus, et propria con-
tentus, in actione sua uniformiter se habet.
Nam extra spheram suam secundum diver-
sas materias sortitar conditiones diver-
sas, et pro diversis conditionibus multi-
formiter diversificatur in actienibus. Nunc
enim impeditur, nunc expeditur, et se-
cundam hoe motus ejus nunc tardior, nunc
velocior : nune minuitur, nunc asgetur, et
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lenis, et tantdt plus rapides : tantdt il perd de sa force, tantdi au
contraire elle s’accroit; ce qui fait que parfois son aclion est plus
foible, et que parfois aussi elle est plus forte. Le poids du feu de'amour
‘Je meut et l'agite absolument de la méme maniére jusqu'd ce qu’il
soit fixé dans le foyer de la patrie céleste. La charité nons pousse
done ici-bas & faire des euvres par lesquelles nous montefons au ciel,
et c’est 1a le mérite de la récompense : la on se réjouit sans peine de
la présence de celui que I'on aime, et ¢’est 13 larécompense du mérite.
Ce lieu est doue celul et du mouvement passif et du mouvement actif ;
car le feu de la charité a la puissance de mouvoir, comme aussi il
peut étre mi : il a la puissance de mouvoir vers ies bonnes eavres,
comme nous l'avons dit précédemment ; il peut aussi recevoir cing
espéces de mouvemenis ; il peut &tre-md par le mouvement de la gé-
nération qui le fait passer du non-&ire & I'étre; par le mouvement de
la. corruption qui le fait passer de I'étre au non-étre; par un mou-
vement d’augmentation lorsqu’il s’étend ; par un mouvement de di-
minution lorsque, aprés avoir été corrompu par I'état de péché, il
revient plus foible par la contrition ; par un mouvement d'altération,
soit qu’elle brile dégagée de toute espéce d'entraves, ou qu'elle soit
engourdie sous le poids des obstacles qui I'accablent ; le mouvement
qu'elle produit et 'acte qu’elle accomplit, sont, d’aprés cela, ou plus
forts ou plus foibles. Le feu n’est soumis & rien de semblable dans sa
sphére, non plus que la charité dans le ciel. Le lieu de sa stabililé,
c’est donc son foyer dans le ciel; !a ce feu est immuable par sa
puissance pondérative; ses mouvements ne le poussent pas plus loin
non plus qu’il ne sauroit &tre déplacé. La en effet il ne sauroit se
porter vers un acle plus difficile, mais il doit étre en possession d'une
béatitude parfaite, par la jouissance indicible de Dieu. 1l ne peut pas
étre mi non plus, car il ne peut pas étre produit dans celui qui ne I'a
pas, non plus que se corrompre dans celui qui 'a; il ne peut pas
augmenter dans ceux qui l'ont moins, non plus que diminuer dans

ex hoe actus ejus nunc debilior , nunc for- § habitus per peccatum corruptus in contri-
tiur. Sic omnino ignem amoris pondus | tione minor revertitur, motu alterationis
suum movet et agitat, donec in camino { vel cum expedita fervet, vel impedita tor-
patrie sistas. Hic ergo charitas movet ad | pet, et secundurs hoc in motu quem elicit,
opera, per gus sursum veniatur , et sic est | et in actu quem efficit, fortior, vel debi-
meritum preemii, ibi sine opere in amati | lior est. Nihil horum patitur ignis in sua
preesentia delectatur , et sic est prasmium | sphwra, charitas in patria, In camino ergo
meriti. Hic ergo locus motus et antivi, et | patrie locus est stabilitatis, ubi pondere suo
passivi. Nam ignis charitatis et movere ha- | ignis iste sistitur, ut nec moveat ulterius,
bet, et moveri polest; movere habet ut ) nec moveatur, Non enim ibi ulterius mo-
dictum est, ad operd : moveri atiam potest | vera habet ad operationem difficilem , sed
quinque speciebus motuum, motu gene- | beatificara habet per fruitionem Dei indi-
rationis de non esse ad esse, motu corrup-! cibilern : nec moveri potest, quia nec ge-
tionis de esse ad non esse, motu augmenti nerari in non habente, nec corrumpi in
cum intenditur , wotu diminutionis cam !hahente, nec augeri in minoribns, nec
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ceux en qui il est plus abondant ; parce qu’ils ne peuvent pas d'une con-
noissance inférieure passer & une connoissance supérieure par un ac-
croissement d’amour; ils ne peuvent pas non plus descendre par une
diminution de ce méme feu de la charité"; mais il ne peut pas saltérer
puisque rien ne peut 'entraver, il ne peut pas non plus éire déliveé de
ses entraves; car la charitéloujours également dégagée desesobstacles,
-persévére immuable dans le méme état, dans le méme acte, dans
la méme ferveur. C'est 13 le foyer de la Jérusalem céleste, vers lequel
le feu de la charité porte et éléve les bons : le foyer de Babylone lui
est opposé , et le feu de la cupidité y pousse et y précipite les mé-
chants : ¢’est de ce feu dont il est écrit dans saint Matthieu, ch. XII :
« Les anges viendroni et ils sépareront les méchants d’entre les
Justes, et ils les précipiteront dans la fournaise ardente. La il y aura
des pleurs et des grincements de dents. » Ici ce seront les ris et les
cris de joie de ceux qui se réjouissent , 14 les corps des damnés seront
soumis au chétiment du feu matériel de la Géhenne inextinguible : 14
les ames des bons braleront du doux feu spirituel d’une amitié sans
terme.0! &'l est donné maintenant a Vil du eceur de voir quel sera
ce regard dont les élus regarderont sans crainte et pleins de joie du
foyer de ce palais royal, ces malheursux qui sans espoir pousseront
des soupirs dans le foyer de la prison infernale.

CHAPITRE I1I.

Le second commandement est semblable & celui-ci : « Vous aime-
rez votre prochain comme vous-méme. » La similitude des choses dif-
férentes , c’est une madme qualité qui se trouve dans I'une et 'autre.
Le premier commandement, est donc celui par lequel il nous est or-
donné d’aimer Dieu, et le second, celui par lequel il nous est enjoint

minui in majoribus,, quia nec illi de hypo-
phania ad epiphania ascendere per armo-
ris augmentura, nec illi possun! descenders
per ipsius detrimentom : sed nec alterari po-
test , cum nec impediri , nec expediri valeat,
sed seraper wque expedita in eodem statu,
in eodem actu, in eodem fervore stahilis
perseverat. Hic est caminus Hierusalem , ad
quem movst et elevat bonos ignis chari-
tatis, cui ex opposilo caminus Babylonis
opponitur, ad quem permittit et agitat
malos ignis copiditatis, de quo Matth., XIII:
«Exibunt Angeli, et separabunt malos de
medio justorum, et mittent eos in cami-
num ignis, 1bi erit- fletus et stridor den-
tium ; » hic erit risus et jubilus ganden-

tivm , ibi peenaliter avdent corpora damna.
torum materiali igna inextinguibilis gehen-
ne : hic suaviter ardsut anime bonorum
spirituali igne interrainabilis amicitie. O
si modo respicere detur oculis cordis. qua-
lis erit ille respectus quo eleeti respicient
sine timore gaudenter, de camino palatii
regalis illos migeros sine spe dolentes in
camino carceris gebennalis.

CAPUT IT.

Secundum autem simile est huic : « Dili-
ges proximum tgum sicot teipsum. » Simi-
litudo est rerum differentium eadem qua-
litas. Mandatum igiter primum est quo
jubemus diligere Deurn, et secundum guo
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d’aimer le prochain, parce qu'il y a deux commandements ; ils ont
une différence numérique, ils ont eu aussi une différence d’ordre
non-seulement guant au commandement, mais encore quant a I'ac-
complissement du précepte, parce que celui-ci est le premier , et ce-
lui-1a le second ; ils ne sont cependant pas premier ou dernier par le
temps, ils ne le sont que par la dignité et la nécessiié, parce que la
chose elle-méme est plus digne, mérite plutdt notre amour que son
image ; nous aimons aussi d’'un amour plus intense et plus profi-
table pour nous Dieu que ’homme, cependant le premier et le second
commandement ont beaucoup de rapport, ont une grande simililude.
Ils ont une triple similitude. L'acte, quant a espéce, est le méme, dans
Pun et l'autre c’est 'amour. L’état de charité par lequel est produit
I'un et I'autre acle est numériquement le méme, ils ont I'un et 'autre
la méme fin, qui-est Dieu; il est le but de 'un et de V'autre, parce
que c'est pour lui qu’on I'aime et qu’on aime le prochain. Conme c’est
pour Dieu qu’on aime le prochain, on aime Dieu seul pour lui-méme.
L4 otion en aime un pour un autre, dit Aristote, on en n’aime qu'un
seul. Par conséquent, le premier commandement précede et dépasse
tous les autres, et par la noblesse de son acte, et par la dignité de son
objet, et par la nécessité qu'ily a de 'accomplir ; comme il a un grand
nombre de qualités qui lui sont communes avec le second, c’est ce qui
fait qu'il a une similitude plus grande avec lui qu’avec tout autre.
Donc le second commandernent est semblable au premier. 1l ressemble
au premier par son-obligation, parce que comme le premier il est un
commandement et non un conseil, par conséquent il ne nous est pas
conseillé selon notre bon plaisir, mais il nous est imposé comme une
dette. On lit dans saint.Jean, XIII : « C'est 14 mon commandement;
aimez-vous les ups les autres, etc..., » et 'Apétre dit, ICor., VII, en
parlant des vierges : « Je n’ai point recu de ‘commandement du Sei-

proximum, quoniam duo mandata sunt
numero differentia, et ordine differunt non
solum jubendi , sed etiamn implendi, quo-
niam illud prisnum, et istud secundum
non secundmmn prius et posterins in tem=-
pore, sed de dignitate et necessitate : quia
dignivs, potius, intensius et fructuosius
diligimus rem, quam ejus imaginem,
Deum quam hominem , multa tamen con-
venientia et similitndo mandati secundi
cum primo. Et est triplex convenientia.
Nam idem est actos in specie, qui utrobi-
que recipitur, scilicet dilectio. Idem nume-
ro habitus chatitatis, a quo uterque actus
elicitur, et unus idemque finis, secilicet
Deus, in quern uterque dirigitur, quia
propter Denm: et Deus, et proximus dili-

gitur, Cum ergo proximus diligitur propter
Deum, solus Deus diligitur propier seipsum.
Aristoteles: Ubi unum propteralternm utro-
bique unum tantum. Primuom igitur man-
datum et actvug quidem nohilitate, et ob-
jecti dignitate , et implendi necessitate
prcedit omnia et excedit , ad cujus simi-
litudinem secundum permulias communes
cam ipso qualitates pres omnibus aliis man-~
datis plenius, et proprins accedit. Secun-
dum ergo simile est pritmo. Primo quidem
in obligatiore, quia mandatum est sicut
primunf, non consilium, et ideo non per-
suadetur ad placitum , .sed imponitar ad
debitum. Joan., XII1: « Hoc est praceplum
meum, ut diligatis invicem,» etc. «De
virginibus (ait Apost. I Cor,, VIL. ) praecep-
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gneur, c’est un conseil que je donne, eic... » Et le Seigneur dit au
jeune homme dont il est parlé dans I'Evangile, Matth., XIX : « Si vous
voulez étre parfait , allez, vendez, etc... » La pauvreté et la chasteté
ne nous sont donc conseillées que comme des choses utiles. Mais 1'a~
mour du prochain comme I'amour de Dieu nous sont imposés en
vertu d'un précepte comme des choses nécessaires.

Ily a aussi deux espéces de préceptes, les préceptes divins et les
préceptes humains. Le second précepte est semblable au premier par
son autorité, parce qu'il vient de Dieu et non des hommes; par con-
séquent il I'emporte sur tous les préceptes humains; car ce qui st plus
petit n’a pas d’autorité sur ee qui est plus grand. On lit, I Eplire,
Jean, {I : « Le précepte que nous avons re¢u de Dieu, ¢’est que celui
qui aime Dieu, doit aussi aimer son frére. » C’est de Dieu, dit-il, et non
de 'homme que nous tenons ce précepte. « I vaut mieux obéir & Dieu
qu’aux hommes; » par conséquent on doit tenir pour vaines et comme
n'imposant aucune obligation, les traditions humaines qui sont di-
rectement ou indirectement opposées & ce précepte divin. On lit,
Matth., XII : « Pourquoi transgressez-vous le commandement de Dieu
a cause de vos traditions ? Car Dieu a dit : Honorez votre pére, etc...;
mais vous autres, vous dites, 1'offrande que je fais & Dieu vous sera
utile, etc..., et ainsi vous avez rendu inutile par votre tradition le
commandement de Dieu. » L’Apbtre dit, Col., II. « Si done vous étes
morts en Jésus-Christ a ces premiers éléments du monde, comment
décidez-vous comme si vous viviez encore dans le monde? Ne man-
gez pas, etc... Cependant ce sont des choses qui périssent toutes pour
'usage et en quoi vous ne suivez que des maximes et des ordonnances
humaines. ».

Parmi les préceptes divins, les uns réglent les cérémonies, comme
I'oblation d’une génisse fauve, etc... D'auires réglent ce qui tient a

tum Domini non habeo, consiliom antem
do, » etc. Et Dominus, Matth., XIX , juveni
ait: «Si vis perfectos esse, vade, et vende,»
etc. Professio ergo castitatis , et abdicatio
proprietatis, et quaedam similia eonsulun-
tur, ut utilia. Dilectio autem proximi,
sicut dilectio Dej mandatur, et preecipitur
ut necessaria. Itemgue mandatorum aliud
divinum , alind humanum. Secundnm
giraile est primo in avtoritate , quia divi-
num et non humanum , et ideo omnibus
humanis preejadicat, cum minor in majo-
rem imperium non habeat. I J8an., Il :
« Hoc mandatum babemus a Deo , ut qui
diligit Deum , diligat et fratrem saum , »
a Deo inguit , non ab homine. Obedire an-
fein oportet Deo magis, quam homini-

bus , et ideo traditiones humans tanquam
valiee non obligant, qus huic divino man-
dato directe, vel indiracte obviant. Matih.,
XII: «Quare vos transgredimini mandatun
Dei propter traditionem vestram ? Nam
Deus dixit: Honora patrem, etc. Vosautsm
dicitis : Munus quodcurnque est ex me,
tibi prodest, et irritum fecistis mandainm
Dei propter traditionem vestram. » Coloss.,
II: «Si mortui estis ab elementis mundi
hujus, quid adhuc tanquam vivi decernitis?
Ne tetigeritis, etc. Que sunt omnia in
interitum secundum preecepta, et doctrinas
hominum..» Item mandatorum divinorum
aliud ceeremoniale, ut de oblatione vituls
rufie, et similia. Alind judiciale, ut de
emptione servi, et teleonaria, ut de erui~



DE L'AMOUR DU PROCHAIN. i1

la justice , comme I'achat des esclaves ou la peine du talion, tel que
Pextraction de I'eil , ete... Il y en a d’autres qui réglent ce qui tient
aux meeurs, et ils ont pour ohjet direct de régler etla vie et les meeurs
d’une maniére parfaite, tel est le décalogue; tous ces précepies sont
divins.

Mais Jésus-Christ, Dieu et homme qui est notre législateur, notre
roi et notre juge, en qui se sont accomplies les figures par la mani~
festation de la vérité, a généralement abrogé tous les préceptes céré-
moniausx , il a dérogé aux précepies judiciaires et a prorogé les pré-
ceptes moraux, et d’aprés cela Jésus-Christ est la fin de la loi, pour
faire justice & quiconque a la foi; il a dérogé aux préceptes judiciaires,
tempérant leur rigueur par la mansuétude, On lit, Matth., V : « Vous
avez entendu qu'il a été dit : ceil pour eil, efe..., et moi je vous dis:
Ne résistez pas aux méchants. » I a prorogé les préceptes moraux en
les confirmant, et par son interprétation il les a amnplifiés, ce qui fait
quil dit : « Vous avez entendu qu’il a été dit : Vous ne tuerez point,
et moi je vous dis : Ne vous metiez point en colére, etc... Je ne suis
point venu violer la Joi, moi je suis venu I'accomplir. » Les précepies
moraux sont donc de tous les préceptes divins, ceux qui sont le plus
solidement établis. Mais le premier précepte est un précepte moral,
et en ce point le seeond ini ressemble, par conséquent il n’est pas
abrogé ; il n'a été ni restreint, ni diminué par la dérogation, bien
au contraire, il a été élendu par la prorogation. Il est écrit, Matth., V :
« Vous avez entendu qu’il a été dit : Yous aimerez votre prochain et
vous hairez votre ennemi; et moi je vous dis: Aimez vos ennemis. »
(Vest en ce sens que le précepte de 'amour du prochain s’appelle un
précepte nouveau, ei non parce qu'il a ét¢ nouvellement prescrit;
mais comme il re¢oit une nouvelle interprétation en vue des nouveaux
disciples, voila pourquoi il est en ceriains points opposé au premier;
c’est aussi parce que les exemples nouveaux de- "homme nouveau le

tione oculi, et similia. Alind morale, di-
recte pertinensad veritatem morum et vite
1t decalogus : ompia heec divina. Sed Chris-
tus Dens et homo legifer noster, rex noster,
ot judex noster , figuras per veritatis exhibi-
tionam adimplens, ceremonialia generali-
ter abrogavit, judiciala derogavit, moralia
prarogavit : ot secundum hoc finis legis
Christus.ad justitiam omni credenti, rigo-
rem mansuetadine temperans, judicialibus
derogavit. Matth. V: « Audistis quia dictum
est : Oculum pro oculo, ete. ¥go antem dico
vobis, non resistere malo. » Moralia equi-
dem confirmande et awplians interpre-
tando, moralia propagavit, « unde audistis,
quia dictum est : Non occides : Ego autem

dico vobis, nolite irasci, etc. Non enim veni
solvere legem, sed adimplere, » Moralia igi-
tur inter mandata divina flrmissima sunt.
Morale antem est mandatum primum : sed
at in hoo simile est illi secundum, et ideo
non tollitur abrogatione, non stringitur
vel minuitur derogatione, sed extenditur
prorogatione. Matth., V: «Audistis gnia
dictum est : Diliges proximum tuum,
et odio habebis inimicum : Ego autem
dico vobis, diligite inimicos vestros. » Hine
etiam mandatum, diligendi proximom,
novam dicitur non quiz de novo manda~
tum, sed qunia novis discipulis nova inter-
pretatione opposituro et novis exemplis novi
hominis evidentius declaratum, Novam
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font connoitre d'une maniére plus évidente. I} est nouveau, dis-je, par
rapport aux anciens préceptes qui furent donnés aux anciens, et qui
ont été abrogés & cause de leur vétusteté. « Je vous donne donc
un précepte nouveau, etc... » Jean, XII. En disant un précepte nou-
veau, il a veilli celui qui existoit d’abord. Mais ce qui est ancien a
vieilli, et est prét & périr.

11 y a pareillement parmi les préceptes de la nouvelle loi des pré-
ceptes naturels, parce qu’ils sont inhérenis a la nature , et qu’ils ont
été créés avec elle; il y en a d'autres qui sont positifs : les premiers
sout imposés parce qu’ils sont bons, etles seconds sont bons parce qu'ils
sont imposés, tels sont les préceptes qui concernent les sacrements;
les sacrements de Baptéme, de Confirmation , et quelques aulres sa-
crements auxquels Dieu a préalablement attaché sa puissance. Il en
est aussi quelques-uns ou1 la bonne habitude est considérée comme
loi, et elle équivant & un précepte ; parce que U'autorité d'une longue
et honne habitude est d’un grand poids. Parmi ces préceples, les pré-
ceples naturels sont les plus inébranlables, de méme que les plus né-
cessaires. En ce point encore, le premier et le second commandement
se ressemblent parce qu'ils ont une commune origine. Iis sont l'un et
autre naturels, ils ne sont ni positifs ni fondés sur la coutume. Cela
en effet est naturel que la naiure enseigne a tous les animaux. Tout
animal, d’aprés Ies enseignements de la nature, aime son semblable;
les animaux méme qui volent dans les airs se réunissent & leurs
semblables. Ce qui fait dire au philosophe Lelius : Nous sentons que
la paturé a produit en nous le sens de 'amour, 11 suit de ce qui pré-
céde que ce précepte est le méme pour tous les hommes ; car comme
le dit Boéce, ce qui vient de la nature est le méme pour tous ; pen-
dant que ce qui vient de la coutume change chez cerlains peuples.

Il y a aussi parmi les préceptes des préceptes contitionnels et des

inquam ad differentiam veterum, que et
veterihus data sunt , et vetutaste sua abro-
gata. Joan., XII: « Mandatum novum do
vobis,» ete. Dicendo novum vetevavit
prius. Quod aulem antiquatur et senescit
prope interitum est. Item mandatorom
novee legis aliud est naturale, quia nature
inditum , cum natura est conditum : alind
est positivum, priwa precipiuntur, quia
bona : secunda bona sunt, quia priecepta,
ut sunt mandata de sacramentis, baptismo,
confirmatione, quibusdam alils, guibus
potentiam suam Deus preealligavit. In qui-
busdam etiam consuetudo bona pro lege
babetur , et mandato @quivalet : quoniam
longevee et bona consuetudinis non est levis
authoritas. Inter ha¢ ergo naturale magis

est firmum, ot amplius necessgrium. Et in
hoc iterum primum mandatum, et secun-
dum similia sunt, quia origine conveniunt.
Utrumque enim naturale, non positivum
vel consuetudinale. Id enim naturale est ,
quod natura docuit omnia animalia. Omne
animal , natura docente , diligit simile sibi
et ipsa etiam volatiia conveniunt ad sibi
similia, Unde Leelius Philosuphus : Ipsi in
nobjs intelligimus a natura gigni sensum
diligendi. Ex his sequilur, quod mandatum
hoe idem sit apud-omnes. Nam, ut dicit
Boetius , quod patura est , idem apud
omnes : consuatudine vers gquod apud
aliques permutatur. Ttem, mandatorum
aliud conditionale, alind absolutum : con-
ditionale dicitur, quod sub conditione
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précepies absolus. Le précepte conditionnel est celui qui est imposé
sous une condition implicite ou exphclte tel que celui-ci, vouez et
rendes, et cet autre, futtes pénitence. Car sinousavops voué une chose,
nous sommes obligés de larendre, et si nous avons péché, nous sommes
tenus de faire pénitence. Si la condition 'existe plus, le précepte
n’'oblige pas. La pénitence, dit Boéce, accompagne le mal, et comme
le sage vit éloigné du mal, il n’a pas besoin de faire pénitence.

Le précepte absolu est celui dont aucune condition ne suspend
effet, et qui est porté d’une maniére pure et simple. C'est pinsi qu'il
nous est ordouné d’aimer Dieu et d’aimer le prochain. En ce point
encore, le premier et le second commandemeni se ressemblent, car
ils ne sont conditionnels ni I'un ni I'autre; ils sont absolus, et par
conséquent ils sont préférables 4 ceux qui ne sont que conditionnels.

1l y a aussi des préceptes affivmatifs et des précepies négatifs. Le
précepte affirmatif a pour objet le bien qui doit éire fail, il s’appelle
proprement précepte ; le précepte négalif a pour chjet d’empécher de
faire le mal, et il sappelle défense. Mais le premier de ces préceptes
esi affirmatif, et le second lui ressemble, parce qu’il est affirmatif
lui aussi, par conséquent il est plus digne que les préceptes négaiifs;
car il vatl mieux faire le bien que de ne pas faire le mal. Tout pré.
ceple affirmatif emporte et implique un précepte négatif; mais il n’en
est pas ainsi vice versd. Il s’ensuit par conséquent, que celui qui a
recu l'ordre ’aimer, a aussi recu celui de ne pas hair, mais il n’en
est pas ainsi vice versd, etc... Le précepte affirmatif est donc supé-
rieur en dignité au préceple négatif.

Iy a aussi parmi les précepies des préceptes généraux auxquels
sont obligés lous les hommes; et des préceptes spéciaux auxquels ne
sont astreints que certains hommes. Il faut aussi, en parlant des pré-
ceptes, lenir compte des sexcs; il en est qui obligent les hommes et

-

explicita vel implieita imponitur , ut
illud : «Vovete et reddite: » et illud:
» Pnitentiam agite. » Nam si voluerimus,
tenemur rccldere, et si peccavermms,
pracipimur peenitere. K si conditio non
existat , preceptuin nou obhgat Boetius :

Peenitentia malun factum comitatur, quod
‘quia in sapiente non-contingit , non conve-
nit nec peenitentia. Absolutum autem est,

quod non conditione suspendnur sad pure
et precipue indicitur. Sic nimirum jubemur
dilgere Deum, et diligere proximum. In
hoc ergo similia sunt mandatum primum
et secundum, quia utrumque nou con—
ditionale , sed absolutum, et ideo condi-
tionalibus preeferendum. Item mandatorum
gliud affirmativam, aliud negativam;

Aftirmativam, quod est de bono faciendo,
et proprie vocatur praceptum : illud ne-
gativam quod est de malo cavendo, et
dicitur prohibitio. Primum autem manda-
tum affirmativam est, sed et secundum
simile est huic, quia et ipsum affirmati-
vam est, et ideo negativis dignius est:
quia plus est borum facere , quam malum
non facers. Omna etiam mandatum affir-
mativum infert et implical negativum,
sed non e converso. Unde qui jubetur dili-
gere , consequenter prohibetur odire : non
autem e converso, et sic de aliis. Affirmati-
vum ergo dignius negativo. Item, mandato-
romaliud generale, quod omnes astrmglt
aliud speciale, quod ahquos tantum. Dis-
tinguitur enim in mandatis in sexu, quia
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dont les femmes sont exemptes, d’autres au contraire qui obligent les
femmes et dont les hommes , ete... Tel est le précepte suivant : « Que
les femmes gardent le sxlence dans |'Eglise. » I Cor., XIV.Il faut aussi,
en parlant des préceptes, tenir compte desdivers élats; car il en est qui
n’obligent que ceux qui sont constitués en dignité, d’autres au con-
traire obligent les sujets seuls. Il faut aussi tenir compte de la condi-
tion; car tel précepte oblige les maltres, et tel autre oblige les servi-
teurs. Il faut aussi distinguer les professions; tel précepte oblige les
clercs, et tel autre oblige les laiques. 1l faut encore tenir compte de la
fortune; tel précepte oblige les riches, et tel autre oblige les pauvres;
il en est encore de méme pour les autres différences qui existent parmi
les hommes.

Le premier précepte esl général, et le second lui ressemble encore
sur ce point; il oblige sans exception ni distinction tous les éires qui
participent a la nature raisonnable et qui sont doués du libre arbitre.
« Celui qui n’aime pas demeure dans la mort. » Jean, I. Ep., IIL. (1
n’'y a absolument personne d’excepté, ni I'ange ni I’homme, aucun
préceple spécial ne déroge a ce précepte général. Il est général pour
I'objet de noire amour, il est encore général quant aux choses que
Yon nous propose d’aimer. « Mais votre commandement est d'une
étendue infinie. » Psaume CXVIIL. Le commandement dont I'étendue
est infinie, c’est la charité, ajoute le Commentaire, elle qui ne connoft
pas de bornes, et de laquelle dépendent et la loi et les prophétes. Par
conséquent comme il nous est ordonnée d’aimer tous les hommes
sans exceplion, il fant aimer les serviteurs, les étrangers, les amis et
les ennemis, comme 1 est commandé de le faire. « Vous aimerez
votre prochain comme vous-méme, » vous qui étes pleins de bien-
veillance, ajoute Origéne : « Vous qui éies mes imitateurs, aimez vos
ennemis, » soit qu'ils soient paiens, soit qu'ils soient hérétiques,
aimez-les tous, et soyez bienveillants pour tous. Et, comme la di-

guzdam obligant mares, el non obligant
ferninas, quadam e converso,ut illud :
Mulieres in ecclesia taceant. » I Cor., XIV.
In statu, quia.quedam preelatos tantum,
alia subditos tantum. In conditione , nam
alizd deminns, alind servos. In profes-
sione , alind clericos, aliud laicos. In for-
tuna, alind divites, alind pauperes, et sic
de aliis hominum differentiis : sed manda-
tum primum generale est , et secondum
simile illi, et sine cifferentia et distine-
tione obligans omnes naturam ralionalein
participantes, et libero arbitrio utentes.
I Joan., 11l : « Qui non diligit, manet in
morte. » Nullus excipitar omnino, nec
Angelus, nec homo : Huic generali nullum

derogat speciale : nec solum generale csi
in subjectis, serd latum etiam in ohjectis.
Generale respectt eorum quaz jubemur
amare , latum respectu eorum gua
jubentur amari. Psel. CXVII . «Latum
mandatum tuum nimis.» Glossa: Latum
mandatum charitas est, in qua nulle suat
angustiez, in qua universa lex pendet et
Prophet®. Sicut igitur omnis homo sine
exceptione jubetur diligere, ita et omnis
diligatur domesticus, extraneus , amicus,
et inimicus. « Diliges - proximum tuvm
sicut teipsum.» Origines : Vos benigni;
vos imitatores mei diligite iniminos vesiros
sive paganos, sive heereticos, vmnes amate,
erga omnes benigni estote. Et cum terna
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mension est triple, ¢’est-d-dire qu’elle s'étend en longueur, en lar-
geur et en profondeur, le précepte de la charité est étendu; on ne
dit pas qu'il soit profond, parce qu'il n’étend pas son amour jusqu’aux
damnés.

Le premier précepte est clair par lui-méme, il n'a pas besoin d’in-
terprétation , et le plus souvent les esprits les plus obtus en pénétrent
mieux le sens que les sages, et en ceci il différe des autres préceptes;
tels que ceux des lois que leur obscurité ou leur ambiguité rend dif-
ficiles A saisir. Mais en ce point encore, le second commandement res-
semble & celui-ci. Il est tout-a-fait clair, il ne contient rien d'obscur;
il faut plutét rappeler que T'on est obligé de I'observer ue 1’exph—
quer. « Le précepte du Seigneur est lucide, il illumine les yeux. »
Psaume XVIIL.

Le premier précepte est aussi perpétuel, de sorte qu’il n’a pas de
fin, et en ce point il différe des préccptes temporaires. Les préceptes
temporaires sont ceux dont on se relache selon les temps ; tels sont
les préceptes dont parfois on dispense, ou ceux qui changent avec le
temps , tel que le précepte du sabbat ; vu encore ceux qui se ferminent
avec le temps, tels les préceptes de la foi, de I'espérance et la péni-
tence, auxquels nous cesserons d’étre astreints dés que nous verrons
ce que nous croyons , lorsque nous serons en possession de 1’objet de
nos espérances. Nous ne serons donc plus forcés de croire et d'espérer
lorsque nous jouirons du souverain bien, et n’endurerons d'ailleurs
aucune espéce de mal. Mais le second précepie ressembie encore &
celui-ci en ce poinl ; de sorte (ue nous ne serons point délivrés dans
le ciel des liens qui nous attachent en cetle vie a cet objet de notre
‘amour; objet auquel nous sommes aitachés pendant tout le temps,
de tellp sorte que nous y soyons encore attachés méme apres la fin des
temps dans 1'éternité ; alors méme nous y serons plus fortement atla-
chés, parce que nous serons débarrassés de Ia plupart des liens qui

sit dimensin, scilicet in longum, latum,  poralia autem sunt, que vel relaxantur

profundum , latum mandatum charitatis,
et non profundum dicitur, quia ad dam-
natos awantes non extenditur. ltem man-
datum primum lucidum , ut et interpre-
tatione non egeal , ut plerumque in simpli-
cibus plening qnam sapientibus liqueat , et
hoc ad differentiam mandatorum, ut legum
obscuritate, vel ambiguitate difficilinm.
Sed et secundum est simile huic, lncidum
valde , nil obscurum continens, admoni-
tione magis, quam expositione indigens.
Psal. XVII : « Preceptum Domini luci-
dum illurainans oculos. » Item, mandatum
primum perpetuuzm , ut finem non habeat
et hoc ad differentiam temporalium. Tern-

pro tempure, ut ea in quibus quandoque
dispansantur, vel mutantur in tempore, ut
mandatumn de sabbatho : vel terminantur
cum teinpore , ui mandatum de fide, spe,
et patlenua a quibus absolvemur, cum
videntes erimus quod credimus, tenentea
quod speramus. Credere ergo et sperare
ulterius non cogemur summo bono fruen-
tes, et nihil de catero mali patiemar. Se-
cundnm autem simile est huic, ad quod
ita hga.mur in via, ut non ab5ulvamur in
patria, ad quod s:c tenemur omni tem-
pore, ut teneamus illud etiam post orne
tempus in elernitate, et tunc amplius eo
ligemur, cum a plensqw aliis absolvemur,
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nous détachent de Pobjet de notre amour. On lit au livre des Prover-
bes, chapitre XVII : « L’ami véritable aime pendant tout le temps; »
mais le fidéle ne croira pas toujours. « La charité ne périt jamais, »
dit 'Apéire, I Cor., chap. XIII. Ce qui précede nous fait jusqu'a un
certain point connoilre ce qu’est le premier commandement, el com-
bien le second lui ressemble; et pour conclure en quelques mots,
P'un et 'autre sont un précepte et différent par conséquent des con-
seils; 'un et Vauire de ces préceptes est divin, par conséquent ils
sont différents des préceptes humains; I'un et I'auire est moral, ce
qui fait qu'ils différent des préceptes cérémoniaux ; I'un et I'autre est
naturel , par conséquent ils différent des préceptes positifs; 'un et
Pauire est absolu, par conséquent ils différent des préceptes con-
ditionnels; I'un et P'autre est affirmatif, par conséquent ils difféerent
des préceptes négatifs ; I'un et I'autre est général, par conséquent ils
different des préceptes spéciaux; I'un et l'autre est clair, par consé-
quent ils different des préceptes obscurs; ils sont perpétuels I'un et
Pautre , et ils different des préceptes temporaires. Comme les saintes
Ecritures, dit saint Grégoire, sont pleines des préceptes du Seigneur,
celni-ci, en parlant du précepte de l’amour, en parle comme d'un
commandement particulier; il dit dans saint Jean, chap. XIII : « Mon
commandement, c’est que vous vous aimiez, etc... La charité est
seule la base de tout ce qui est commandé. » Les préceptes du Sei-
gneur sont done nombreux , cependant ils se confondent en un seul ;
ils sont nombreux, & cause de la diversité des ceuvres, ils n’en font
qu'un seul , parce qu’ils ont leur source dans 'amour.

CHAPITRE III.

« Vous aimerez voire prochain commé vous-méme. » Considérez
d’abord comment vous devez vous aimer, el vous connoitrez consé~

Proverh., XVII: « Ombi tempore diligit qui
amicus est : » sed non semper credet qui
fidelis est. I Cor. XIlI : « Charitas nanquam
excidit. » Ex his patet aliqualiter quale sit
ruandatum primum, et huic quam simile
sit secundum, quia ut breviter epilogetur,
utrumgue est praeceptum ad differentiam
consiliorum , utrumque preceptum divi~
num ad defferentiam humanorum, utrum-
que morale ad differentiam ceremonia-
lium , utrumque natorale ad differen—
tiam positivorum , utrumque absolutum
ad differentiam conditionalinm, utrumque
affirmativam ad differentiam negativo-
rum, utrumque generale ad differeritiam
specialivm, utrumgque iucidum ad differen-

tiam obscurorum, utrumgue perpetuum
ad differentiam temporalium. Gregorius :
cunecta sacra elogquia dominicis sint plena
preeceptis, de dilectione quasi de singulari
mandato : Dominus dicit Joan., XHI: « Hoc
est preeceptum meum, ut diligatis, ete. »
Quia quicquid pracipitur, in sola charitate
solidatur. Pracepta ergo dominica et
multa sunt, et unum : mulfa per diversi-
tatem operis, unum in radice dilectionis.

GAPUT IIL

« Diliges proximum tuum sicut teip-
sum. » Primum , adverte quomodo teip-
sum diligere debeas, et consequenter que
sunt proximi tuiex teipso cognoscas. Dij-
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quemment comment vous devez aimer votre prochain, par Pamour
que vous avez pour vous-méme. Aimer quelqu'un, c’est lui vouloir
du bien ; donc s'aimer soi-méme, c’est se vouloir du bien. II est du
plus grand intérét pour moi de me vouloir du bien', de savoir d’ol et
comment je me veux ce bien, quel est 'objet qui eat le terme du bien
je me veux , quelle est la source ol il découle, quel est le mode de
formuler mon vouloir. Il faut donc d’abord distinguer quant & 'objet;
parce qu'il y a un bien qui est incréé, qui est le premier et le souve-
rain bien, que, par conséquent, celui qui s’aime doit d’abord et sou-
verainement se le vouloir & lui-méme. Il y a un autre bien créé, ce bien
est bon, parce qu’il découle du souverain hien comme de sa source,
et qu'il reflue vers lui-méme comme vers sa fin : « Dieu vit toutes les
choses qu’il avoit créées , et elles étoient trés-bonnes, » Gen., ch. L.

11 appartient & celui qui est trées-bon, dit saint Denis, de prodmre
d’excellentes choses. Mais quoique tous ces hiens aieut une certaine
convenance (’analogie, il existe cependant entr’eux de grandes diffé-
rences, Car le premier bien est essentiellement bon le second ne I'est
que par pariicipation. Le premier, ¢'est la fin, Le second est pour la
fin. Le premier,.c’est pour qu'on en jouisse, et par conséquent il faut
le désirer et le vouloir & cause de lui. Jouir, dit saint Augustin, c’est
s’attacher par amour & une chose a cause d’elle-méme. Le second,
¢’est pour qu’on en use, par conséquent il faut le désirver a cause
d’un autre bien. Se servir, dit saint Augustin, c’est rapporter ce qui
nous sert & quelque chose de plus parfait dont on doit jouir. Mais il
y a parmi les choses utiles un certain ordre. Car il y en a quelques-
unes qui, en soi, portent plus directement, d’'autres moins directe-
ment vers la fin que I'on doit se proposer; par conséquent, il y a cer-
taines choses qui, en soi, sont plus utiles et que Pon doit désirer
davantage , d’autres, au contraire, qui sont moins utiles, et que
nous devons moins désirer. C'est ce qui fait que, comme dans les

ligere aliquem, est velle ei honam, igitur
diligere seipsum, est sibiipsi velle bonum.
Sed refert non modicnm quod honum mihi
velim, et unde et quomodo velim , quod
objectuin terminet, gque origo principiet,
et quis modus ipsum velle formet. Primum
ergo in objecto distingue, quia alind est
bonum increatum, guod est primum et
summum honuim, et ideo a diligente seip-
sum primo et suiume volendum : alind
creatum , quod ideo bonum est, quia a
sommo hono profluxit ut & principio, et
ad ipsum refluxit ut ad finem. Gen.,
« Viit Dens cuncta quee fecerat, el orant
valde bona. » Dionysius : Optimi est opti-
ma adducere. Quamvis autem horum bo-

YII.

nornm sit queedam analogica convenientia,
multa tamen differentia. Nam primum
bonom est honum essentialiter, secundum
participative. Primum finis, secundum ad
finem. Primo fruendupi, et ideo illud
propter se appetenduin, et volendum. Au-
gustinns : Frui est amore alicui rei inhe-
rere propler seipsam. Secundo utendom,
et ideo propter aliud appetendum. Au-
gustinus : Uti est id quod in usum vene-
rit referre ad optimum id quo fruendum
est. Verum inter utilia ordo est. Nam

1 :|quedam secundum se Mmagis, quadam

minus ad finem dirigunt, et ideo secundam
se, queedam magis, queedam minvs utilia
et volibilia sunt. Unde sicut in scibilibus ;

2
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choses que nous pouvons savoir, il en est un grand nombre , d’aprés
Aristole, que nous ne voulons pas savoir pour elles-mémes, mais
bien pour d’autres, afin que par elles nous parvenions & la connois-
sance de certaines autres; de méme dans les choses qui sont Tobjet
de nos veeux, il en est que nous ne voulons pas en elles-mémes,
mais que nous voulons pour d’autres,

Quant au bien créé, il y a le bien de la nature, le bien de la for-
tune , le bien de la grace et le bien de la gloire. On sait que chacun
de ces biens est multiple, si on passe des genres aux especes ; mais
tous ces biens, parce qu'ils ne sont pas des biens souverains, regoivent
plus ou moins du bien souverain , et chacun d’entre eux est régulié-
rement d’autant plus excellent, qu'il se rapproche plus du souverain
bien. Ou le bien est un bien simple en soi, ou il est un bien relati-
vement; de sorte que ce qui est bon ne l'est que dans certaines
limites qui vont en se rétrécissant, de sorte que ce bien est mainte-
nant un bien, ou est ici un bien, ou est un bien pour telle per-
sonne. Remarquez donc comme regle, que comme s'aimer soi-méme,
¢’est se vouloir du bien ; se vouloir du bien simplement , c’est ’aimer
simplement, et se vouloir du bien relativement, ¢'est s'aimer relati-
vement. Par exemple, 'or est une honne chose , comme le dit saint
Augustin; les richesses sont bonnes, les biens le sont aussi. Donc se
vouloir de I'or et des richesses, ¢’est se vouloir du bien; cependant
ce n’est pas s'aimer simplement, ce n’est que s'aimer relativement,
parce que le bien que l'on se veut est un bien relaiif; il est un bien
ici , mais il ne I'est pas partout ; il est présentement un bien , mais il
n’en est pas toujours un ; il est un bien pour celui qui en fait un bon
usage, mais il n’en est pas un pour guiconque en abuse. Se vouloir
la grace et la gloire, comme elles sont 'une et l'autre des biens sim-
plement, c'est s’aimer simplement. Et parce que le mal est opposé
au hien créé, comme les biens sont nombreux, les maux le sont aussi.

secundum Aristotelem, plurima propter se | hic, vel huic. Nota ergo pro regula, cum di-

nolumus quidem scire, propter aliud au-
rem volumus, ut per heec aliquid alind cog-
poscamus ¢ ita et in volibilibus akiqua non
propter se, sed propter aliud volumus. Bo-
num autem creatum, alind nature, alind
fortunze , aliud gratiee, aliud glorie, quo-
ram quodlibet multiplex esse cognoscitur,
si a generibus ad species descendatur : sed
bona hec omnia, quoniain non summe
bona suni , wagis et minus recipiunt, et
regulariter unamquodgue eorum tanto me-
lius, quanto summo hono propinguius:
Bonum aliud simplex bonum, aliud secun~
dum quid, ut quod bonum est cum deter-
minatione diminuente, ut bonum nunc, vel

ligere se sit sibi bonum velle, velle sibi bo-
num simpliciter est diligere se simpliciter,
et velle sibi bonum secundurn quid, est
diligere se secundum quid, Verbi gratia,
Bonum est aurum, ut dicll Augustinus.
Bona divitie, Lonz possessiones. Velle
ergo sibi aurum et divitias, est bonum
sibi velle, non tamen est hoc simpliciter
se diligere, sed tantum secundum nuid,
guia et bonam volitum bonuin est secun-
dum quid, honum hic non ubique, nunc
non semper huic hene utenti non cuilibet
abutenti. Gratiam autem et gloriam sibj
velle, com ha®c simipliciter boua sint, est
simpliciter se diligere. Et quia bono creato
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Ilya, en effet, un mal de la faute et un mal du chatiment. Ils sont
multiples les uns et les autres, comme on peuts’en convaincre par la
réflexion. Comme il y a un bien plus grand que le bien ordinaire , il
Y a aussi un mal plus grand que le mal ordinaire. 11y a un mal qui
est le mal simplement, il y a un mal qui est le mal relatif. Remar-
quez donc que s’approcher de I'un des extrémes, c'est s'éloigner de
autre. Par conséquent, si je m’aime et que je me veuille du bien, il
s'ensuit que je ne me veux pas le mal opposé ; et comme parmi les
biens que je me veux, il y en a que je désire pour eux-mémes,
d’autres que je désire pour d’autres, il en est aussi que je désire plus,
d’autres que je desire moins; de méme parmi les maux que je ne
veux pas, il y en a (ue je ne veux pas & cause d’eux-mémes, il en est
d’autres que je ne veux pas 4 cause d’autres maux. Il en est que je
fuis avec plus, d’autres avec moins de soin. Mais, comme le dit Aris-
tote dans son second livre du Ciel et du Monde , quand I'un des con-
traires est placé a 'opposé de l'autre, on les connoit plus prompte-
ment. Remarquez donc que s’aimer est le contraire de se hair, comme
donc se vouloir du hien ou ne pas se vouloir du mal, c’est s'aimer,
de méme ne se vouloir pas de bien et se vouloir du mal, c'est se
hair. Car si on.connoit 'opposé par I'opposé , on connoit aussi Pobjet
propose par ce que I'on se propose.

Meis il y a des coniraires qui ont un milieu ; ces deux contraires
ont pour milieu le neutre, comme vouloir et ne pas vouloir ont un
milieu qui est ni ne vouloir, ui ne vouloir pas. Kt comme en se voulant
du bien simplement, ou en s’en voulant relativement, il arrive que
I'on s'aime simplement ou relativement ; de méme en ne voulant pas
tel ou tel bien, et en voulant simplement ou relativement le mal , il
arrive que I'on se hait simplement ou relativement. Mais rien n’em-
péche que le méme individu n’ait des désirs contraires , seulement ce

malum opponitur, cum multa sint bona,
multa et mala. Alind enim est malam cul-
p&, aliud penz, quorum guodlibet mul-
tiplex, ut patet specnlanti. Et sicut est ho-
num hono melius, ita et malum malo
pejus. Et est malum aliud simpliciter,
alind secundum quod. Nota ergo, accessus
ad unum oppositorum est recessus ab alio.
Unde si me diligens, bonum mihi volo,
consequenter matum oppositnm mihi nolo:
et sicat inter bona qua mihi volo, quedam
propler se, quedam propter alia appeto,
quadam magis, quedam minus volo , ita
el inter mala quee nolo, gquedam propter
se, guedam propter alia , quesdara magis,
quedam minus fugio. Sed ul dicit Aristo-
teles in 11 Ceeli et Mundi, quando unum
contrariornm ponitur oppositum alteri,

est cognitio eorum velocior. Nota ergo, ei
quod est diligere contrarinm est odire, si-
cut ergo bonum sibi velle, vel malum sibi
nolle : est se diligere, ita honum sibi nolle,
et malum sibi veile est se odire. Nam si
oppositum de opposito, et propositum de
propasito.

Sunt auiem contraria mediata hec duo
habentia nentrum pro medio, sicut velle
et nolle medinm bhabent nec velle, nec
nolle. Et sicut volendo sibi bonum simpli-
citer, vel secundum quid, contingit se
simpliciter, vel .secundumn quid diligere :
ita bonum tale, vel tale nolendo, et ma-
lum simpliciter, vel secundum quid vo-
lendo contingit -se odire simpliciter, vel
secundum quid. Nihil autem prohibet con-
traria eidem inesse, sed non eodem modo,
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n'est pas de Ja méme maniére. Il a 'un simplement et U'autre relati-
vement ; ¢'est ce que prouve I'exemple suivant : Ainsi I'Ethiopien est
blanc secundum quid, par ses dents, et il est noir simplement; par
conire, le cygne est blanc simplement, et cependant comme son il
est noir, il est noir relativement.

Ainsi, parfois en m’aimant simplement je me hais relativement,
et vice versd. 11 est dit de la premiére de ces choses dans saint Lue,
chapitre XIV : « Si quelqu'un vient & moi et §'il ne hait pas, etc...,
méme son ame. » Nous haissons bien notre ame, dit saint Grégoire,
lorsque nous brisons son appétit sensuel , lorsque nous n'acquiescons
pas & ses désirs. On lit dans samnt Jean, chap. Il : « Celui qui hait son
ame dans ce monde la conserve pour la vie éternelle; » 8'il ne I'aimoit
pas simplement, il ne la garderoit pas pour un si grand bien. II est
écrit de laseconde, Ps. X : « Celui qui aime iniquité hait son ame ; »
et dans saint Jean , chap. XII : « Celui qui aime son ame la perdra. »
Ne 'aimez donc pas, dit saint Augustin, de peur de la perdre ; ‘ne
Paimez pas dans cette vie, de peur de la perdre dans la vie éternelle,
puisque s'aimer, ¢'est se vouloir du bien, se vouloir du bien sous
plusieurs rapporis, ¢'est aussi s’aimer de plusieurs manieres. Mais
saint Auguslin expliquant les paroles suivantes de I'Apdtre : « Il m’in-
combe de vouloir, » distingue trois maniéres de vouloir. Il ya, dit-il,
le vouloir de la nature, le vouloir du vice et le vouloir de la grace. Le
vouloir de la nature en soi est impuissant, il ne suffit pas pour mé-
riter ; il est vaincu par le vouloir du vice, si le vouloir de la grace
ne lui vient en aide; mais ce dernier chasse le vouloir du vice et
délivre le vouloir de la nature. 11 y a donc, d’aprés ce triple vouloir,
un triple amour, I'amour naturel ; 'amour libidineux et 'amour
gratuit,

Le premier de ces amours est indifférent, et I'Apodtre en parle en

sed alterum simpliciter alterumi secundum
quid, ut patet quia thiops est albus den~
tem secundum quid , et niger simpliciter :
et cignus e converso albus simpliciter, et
tamen secundum ocuium niger secundnm
quid.

Sic aliquando simpliciter me diligens,
secundum quid odio, aliquando e converso.
De primo, Luc., XIV : « Si quis venit ad
me, et non odit , eic. » Adhuc autem, et
aninam suam. » Gregorius : Bene animam
nostram odimus, cum ejus appetituin fran-
gimus, cum ejus desideriis non acquiesca-
maus. Joann., I : « Qui odit animarn suam
in hoc mundo, in vitam ®ternam custodit
eam : » quam nist simpliciter diligeret,
ad tantum bonum non custodiret. De se-
cundo, Psal. X : « Qui diligit iniquitatem,

odit animam soam. » Joan., XI : « Qui
amat animam suam, perdet eam. » Au-
gustinus. Noli amare e perdas, noli amare
in hae vita, ne perdas in vita mterna cum
diligere se sit sibi velle bonum, secundum
multiplex velle, multiplex est deligere.
Triplex autem velle distinguit Augustinus
super illud Apostoli, « Velle milm adja~-
cet. » Est enim velle natura, velle vitii, et
velle gratiee. Velle naturz per se impotens
est, nec sufficit ad meritum, sed vincitura
velle vitii, nisi velle gratiee subveuiat, sed
velle vitii fugat, et velle natura liberat.
Igitur secundum Ltriplex velle triplex est
dilectio, scilicet naturalis, libidinosa, ct
gratuita.

Prima indifferens, de qua Apostelus,
Eph., V : « Nemo unquam carnem suam
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ces termes , Ephés., chap. V : « Jamais personne n’a hai sa chair, il
la nourrit, il la réchauffe. » Le second de ces amours est mauvais ; et
I'Apbire en parle en ces termes, II Tim., ch. Il : .« Dans les derniers
jours il viendra des temps facheux, car il y aura des hommes amou-
reux d'eux-ménies. » Le troisiétme amour est bon ; c’est de lui qu’il
est dit : « Vous aimerez votre prochain comme vous-mémes; » comme
chaque vouloir est doubls, il s'ensuit que I'amour lui aussi est double.
Il faut considérer la nature sous un double point de vue. Premiére-
ment en tant que nature, et sous ce rapport elle a un vouloir de
nature ; secoudement, en taul qu'elle a la faculté de délibérer, et
sous ce rapport elle a un vouloir rationnel; ¢’est ce qui fait que saint
Damascéne distingue deux volontés. La volonté naturelle, par laquelle
nous nous voulons les biens naturels, Yels que I'existence, la vie,
Iintelligence, etc., et nousne pouvons pas ne pas vouloir ces choses;
la volonté rationmelle, en vertu de laquelle nous pouvons vouloir ou ne
vouloir pas une chose. Il y a pareillement un vice de sensualité et un
vice de raison ; ce qui fait que le vouloir du vice est double, ou il
vient de la sensualité viciée, ou de la raison qui est pervertie. La
grace pareillement est double, savoir la grace donnée gratuitement,
gratis data , et la grace qui rend agréable, gratum faciens ; par con-
séquent il y a deux vouloirs de la grace. Le vouloir admet done six
espéces différentes qui constituent six maniéres différentes d’aimer,
ou six amours divers; le premier de ces vouloirs est purement
naturel , il est par conqequent indifférent, parce que les choses natu-
relles ne sont pour nous ni une source de blame, ni un principe de
louange. 11 est aussi nécessaire, parce que les puissances naturelles
ne sont pas opposées, elles ont toutes les unes aux autres des rapports
déterminés. Ce qui fait que comme il est nécessaire de s’aimer, il s’en-
suit que naturellement il est impossible de se hair, Saint Augustin,
expliquant les paroles suivantes de saint Jean, chap. ulf. : « On te

odio habuit, sed nutrit et fovet eam. » Secun-
da mala de qua Apostolus T Témoth., HI :
« In novissimis dicbus instabunt tempora
pericilosa, et erunt homines seipsos aman-
tes. » Tertia bona, de qua dicitur : « Dili-
ges proximum tuum sicut teipsum, »
verum quodlibel velle geminum consequi-
tur diligere bipartitum. Esl enim naturam
considerare dupliciter. Primo ut nature
est, et sic habet .velle natars : secundo,
ut deliberativa, et sic habet velle rationale.
Unde Damascenns distinguit voluntatem du-
plicem. Naturalem, ¢ua volumus nobis
bona naturalia, sicnt esse, vivere, et intel-
ligere, et similia, que non possumus non
velle : et rationalem, qua possunus ali-

quid velle, et aliguid nolle. Item vitium
aliud sensualitatis, aliud rationis, et se-
cundum hoc velle vitii duplex, vel vitiate
sensualitatis, vel vitiatas rationis. ltem,
gratia duplex , scilicet gratis data, et gra-
tum faciens : unde et duplex velle gratie.
Sex ergo differentie ipsius velle, sex con-
stitunnt differentias in diligere , quorum
primum est pure naturale, hoc indifferans
est, quia propter naturalia nec laudamur,
nec vituperamur. Item necessarium est,
quia potentiem naturales non habent se ad
opposita, sed ad alterutrum determinate.
Unde sicut necessarium est se amare, 56-
quitur quod impossibile est naturaliter se
odire. Augustinus super illud Joan., ult. :
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conduira ol tu ne voudras pas, » ajoute : Bien que Pierre fiit vieux,
il conservoit encore 'amour de la vie. Il est pareillement commun
aux étres raisonnables et aux brutes, il I’est méme en quelque sorte
aux étres inanimés, parce qu'il est inséparable de la nature com-
mune, dont Aristote dit : La nature nous fait désirer ce qui est
meilleur, mais il vaut mieux éire que ne pas éire; par conséquent,
comme 8tre est un certain bien, et que tout naturellement désire son
bien, tout aussi s’aime & sa maniére.

Le second vouloir est délibératif ou rationnel : ce vouloir est propre
a la nature raisonnable en tant qu'elle est raisonnable ; il lui est or-
donné de droit naturel de s’aimer de la sorte en tant que raisonnable;
et.la transgression de ce précepte entraine le démérite ; et I'observa-~
tion de ce méme précepte en soi ne suffit point 4 constituer le mérite.
Et.parce que les puissances rationnelles peuvent éire opposées, de
cette maniére , je puis m’aimer et je puis me hair , comme le prouve
’exemple de ceux qui repoussent par suite d’une délibération le bien
qu'ils se¢ veulent naturellement nécessairement, et qui par.suite se
veulent le mal qui lui esi opposé; comme ceux qui se donnent la mort
et qui ne veulent pas la vie, et qui veulent la mort, ef qui violent par
1a haine qu'ils ont pour eux-mémes la loi de la nature , et par ls fait
méme se rendent coupables d’un péché mortel. Tous les hommes pa-
reillement, d’aprés Aristote, ont le désir de savoir, il en est cependant
qui affectent I'ignorance. Mais comme la nature n'est pas restée dans
1'état de perfection compléte ol elle avoit éLé créée, et qu'elle a été
viciée et corrompue , de sa corruption est issu le vouloir du vice, par
lequel I'bomme se veut du bien d’une maniére vicieuse, et s’aime
d'une maniére déréglée. Il sc veut, dis<je, le bien sensible, tel que les
honneurs par vice d’orgueil , les richesses par vice d’avarice; il dé-
sire satisfaire sa volonté par le vice de la concupiscence de la chair

« Ducetur quo tu non vis. » Amorem viie,
nec Petro sonectus abstulit, [fem commune
est rationabilibus et brutis, et etiam quo-
dammodo inanimatis, quia sequitur natu-
ram communem, de qua Aristoteles : Na~
tura inquirimus desiderare quod melius
est , melius autemn esse quam non esse, et
cum esse sit quoddam honum, et omnia
naturaliter bonum appetunt, omnia suo
modo se diligunt. Secundum deliberativum
est, sive rationale, hoc propriumn est natu-
r&® rationalis in gquantum talis sic diligere
se preecipitur naturali jure, cujus transgres-
sio sufficit ad demeritum ; sed observantia
per se non sufficit ad meritum. Et guia
polenti rationales habent se ad opposita,
hoc modo possmn me diligere, possum et

odire , ut patet in his qui bonum , quod
naturaliter necessario sibi volunt, liog ex
deliberatione nolunt, et malum oppositum
gibi volunt, ut qui seipsos oecidunt, vitam
nolentes, et mortem volentes, naturse le-
gem se odiendo transgredientes, et de eo
ipso mortaliter peccantes. Similiter, omnes
homines secundam Aristotelem naturaliter
scire desiderant, el tamen quidam igno-
rantiam affectant. Quia vero natura non
stetit in sua rectitudine et integritate, sed
vitiata est et corrupta, ex corruptione ejus
surgit velle vitii, quo sibi homo honum
valt vitiose, et diligit se libidinose. Vult
inquam sibi honum sensibile, ut honores
ex vitio superbi, divitias ex vitio avaritise,
voluntates ex vitio carnalis concupiscentire,
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et ainsi des autres choses: et toutes ces choses-la soni bonnes, et la
raison pour laquelle on les désire, c¢’est qu’elles sont bonnes, et c’est
aussi pour cela qu'elles réjouissent quand on les a -acquises; mais
elles sont mauvaises pour la nature raisonnable, parce qu’elles ne
sont pas en rapport avec elle. La nature raisonnable en effet ne
doit pas se réjouir de ces biens sensibles ; ce qui doit faire sa joie, ce
sont les biens intellectuels, qui sont infiniment préférables, et des-
guels elle écarte, lorsqu’elle cherche sa satisfaction dans les biens
sensibles; par conséquent il péche celui qui s’aime mal, et il se
hait plus véritablemeut ¢u’il ne s'aime, parce qu'il s& fait plus de
mal que de bien. «Celui qui aime son ame la perdra,» dit saint Jean,
chapitre XII. » Vous, dit Boéce, qui par 1’esprit étes semblables a
Dieu, vous vous laissez capter pour les ornements des choses les.
plus infinies d’'une nature excellente, et vous ne comprenez pas
quelle injure vous faites au Créateur ; il a voulu que le genre humain
P’emportit sur tous les objets terrestres; et vous vous dégradez de ma-
niére & étre placés au-dessous de tout ce qu'il y a de plus bas. Car s'il
est conetant que lout ce qui est le bien de chacun est plus précieux
que celui qui le posséde, lorsque vous jugez comme vos biens ce
qu'il y a de plus vil, vous vous placez, par votre propre appréciation,
au-dessous de ces mémes biens. Saint Augustin ditdans ses Confessions:
Le bien que vous aitnez vient de Dieu ; mais parce qu’on ne rapporte
pas & ce bien ce qui est bon et agréable, ce sera avec justice qu'il
sera amer, parce (u’on I'aime injustement, aprés avoir renoncé au
bien duquel découle tout ce qui est hon. Mais comme toutes les fois
que I'on s’'approche de I'un des extrémes, on s’éloigne de tout le
reste; toutes les fois que m’aimant, je me veux un hien sensible, je
ne veux pas et je [uis le mal opposé, tel que I'humiliation, la pau-
vreté et les autres choses semblables. Le troisieme consiste donc a

et sic de aliis ; et hac quidem omnia bona
sunt, et ratione qua bona appetuntur, et
delectant adepta, sed nature rationali mala,
quia disconvenientia. Natura enim ratio-
nalis non his sensibilibns boms delectanda
est , sed potioribus, scilicet intelligibilibus,
a quibos se avertit, cum ad ista froenda
se convertit, et 1deo peccat qui inale se
amat, et verius se odit quam diligit , quia
plus sibi nocet quam prosit. Joam., XII :
« Qui amat animam suam , perdet eam. »
Boetins : Vos Deo mente consimiles a rebus
wfimis excellentis nature ornamenta cap~
tatis, nec intelligitis quantam conditori
vestro injuriam faciatis, ille genus huma-
num terrenis omuibus prestare voluit, et
vos dignitatem vestram infra infima quae—

que detruditis. Nam si omne gquod cujusque
honum est, ideo cujus est constat, esse
pretiosius, cum vilissima rerum bona ves-
tra esse judicatis, eisdem vosmetipsos vestra
existimatione submittitis. Aungustinus in
Confess. : Bonum quod amatis a Deo est,
sed quoniam ad illud honum non refertur
quod bonum est et suave; sed amarum
erit juste, quia injuste amatur deserto illo
a quo est quicquid bonum est. Sed.quia
semper accessus ad unum oppositum est
recessus a reliquo, quando si amans me
volo mihi bhonum sensibile , nolo et fugio
malum oppositum, ut humiliationem, pau-
pertatem et similia. Est igitur tertinum
diligere, quo lindinose me diligo, cum
gine consensu rationis per vitinm sensuali-
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m’aimer, lorsque je m’aime d'unc maniére déréglée, lorsque je
Ig veux, mporté par le vice de la sensualité, et sans I'assentiment de
la raison, ces biens sensibles, non pas selon Tes hesoins de la nature,
etla prév1smn d'une utilité opportune mais bien selon les exigences
d'une concupiscence voluptueuse.

Le quatriéme consiste dans l'assentiment que donne la raison cor-
rompue au vice de la sensualité : ils s’aiment de cette maniére, ceux
qui désirent méchamment avec toute la plénitude de leur volonté tous
ces biens, non pas pour s'en servir , mais pour en jouir et en abuser.
« Venez, et jouissons des bieus qui existent. » Sag., ch. II. Ces deux
maniéres de se vouloir du bien et de s’aimer sont mauvaises, et par con-
séquent sont des péchés ; mais il n’y a que faule vénielle dans la pre-
miére, ce qui fait qu’elle est soumise & des régles déterminées. Mais la
seconde est mortelle, et par conséquent elle est formellement prohibée,
C’est 13 'amour de soi dont saint Augustin dit : Qu'il est le fondement
de la cité du démon. Car, par cela méme que le démon eut pour
sa personne un amour excessif, il désira d’une maniére immodérce le
hien de sa propre excellence, et il jeta ainsi les fondemenis de s Ba-
bylone de I'éternelle confusion, pour lui et pour ses imitateurs.
Saint Grégoire dit aussi en parlant de cela: que, comme un moindre
amour de Dieu fait que 1’on éprouve de I'ennui i faire de bonnes
cuvres , de méme I'amour déréglé de soi fait que I'on fraude cet
amour. Celui-1a en effet fraude dans I'ceuvre de Dieu , qui, ou ne lui
donne pas toutes ses forces, parce que Pamour qu il a de soi, fait
que le vice de la paresse le porie & désirer son propre bien-éire,
ou fait qu'il ne cherche dans son cuvre que son utilité privée, se
voulant du bien par le vice de la vaine gloire. 11 faut donc éviter
un tel ambur, parce qu’il est le principe du mal et qu'il vicie le
bien. Au reste la grace répare la nature corrompue, et elle la re-
leve de son abaissement, imparfaite, elle la perfectionne. Mais la

tatis hac bona sensibilia mibi volo, non

bonum excellentiss immoderate sibi appe—
secundum exigentiam naturalis necessita-

tivit, et sic zterna confusionis Babyluniam

tis, vel providentiam opportunz utilitatis,
sed secundums concupiscentiam voluptatis.
Quartam est cum vitio sensualitatis ratio
vitiosa consentit, et hoc se diligunt qui
plena voluntate hac omnia sibi non ad nten-
dum, sed ad fruendum et abutendum im-
probe concupiscunt. Sap., Il : « Venite, et
froamur bunis guee sunt. » Utrumque ho-
rum malum est et peccatum, sed primuom
veniale, ideo cohibitum ; secundum mor-
tale, et ideo prohibitum. Hic est amor sui
de quo dicit Augustinus, quod est funda-
mentum civitatis diaboli. Ex eo eniin quod
diabolus privato amore nimis se amavit,

sibi et suis imitatoribus inchoavit, item,
de hoc Gregorius dicit, quod sicut ir hono
opere desidiam facit minor amor Dei, sic
fraudem nimins amor sui. Fraudem enim
facit in opere Dei, qui vel vires subtrahit,
soquod diligensse vnltsibi bonum commodi
per vitinm accidie, vel opus ad utilitatem
propriam convertit, volems sihi honum
laudis per vitium van® glori®.- Cavandus
igitur valde talis amor, quia et malun ini-
tiat, et bonum vitiat. Ceterum gratia na-
turam vitiatam reparat, et elevat curva-
tam, et perfecit imperfectam. Duplex an-
tem esl gratin, una gratis data, et hac



DE L’AMOUR DU PROCHAIN. 2b
grace est de deux especes; 1'une est donnée gratuitement, et elle
est multiple ; mais prenez ici les vertus informes pour des graces
gratuites. L’auire grace, c'est celle qui rend agréable, gratum
faciens, telle est la grace de charité, et celle-ci s'appelle grace véri-
table , parce que c'est par elle d’abord que ’homme devient agréable
a Dieu.

La cinquiéme maniére d’aimer, c¢’est donc d’aimer conformément
au vouloir de la grace gratuilement donnée , lorsgue la vertu aide la
raison naturelle et la nature raisonnable & repousser les circonstances
mauvaises que le vice ajoute a I'acte de ’'amour, et qui le déforme,
el 'aide aussi 4 le revétir de quelques bonnes circonstances. Bien,
en effet, que la vertu informe, parce gu’elle est informe, ne suffise
pas foujours pour mériter, en tant cependant qu'elle est vertu, elle
entrave le vice, et empédche de démériter. Ainsi I'humilité méme in-
forme ne permetl pas & 'homme de se vouloir par orgueil le bien
des pompes du monde, elle diminue I’amour vicieux, ce qui fait dire
a saint Grégoire, Celui qui n’aime pas la gloire, ne sent pas I'outrage :
nous jugeons de la méme maniére des auires vices et des autres
vertus.

La sixiéme maniére d’aimer procéde de la charité, ce qui établit
d’abord une séparation entre les enfants du royaume des cieux, et les
enfants de perdition, et c’est celle-ci' suffit au nérite. La vertu de
charité est I'art le plus certain pour mettre complétement en fuite le
vouloir du vice, elle délivre entiérement le vouloir de la nature, elle
revét acte d’amour de toutes les circonstances nécessaires et voulues,
pour que I’homme aime ce qu'il doit aimer, pour qu'il 'aime autant
et comme il doit 'aimer, et selon la raison pour laguelle il doit aimer ;
il en est de méme des autres choses, Et d’abord , ce qu'il doit aimer,
il s'aime comine homme, savoir comme ame et comme corps, mais
il aime le corps & cause de 'ame, par conséquent il aime plus 1'ame

multiplex est, sed hic ex causa accipe pro
gratis data virtutes informes. Alia gratura
faciens, ut{ gratia charitatis; hwec vera
gratia dicitur, quia propter hanc primum
homo Deo gratus efficitur. Quintum ergo
diligere est secundum velle, gratie gratis
dat®, cum rationem naturalem et naturam
rationalem virtus adjuvat, ut malas et de-
formantes circnmstantias actui dilectionis
per vitium additas -abjiciat, et bonis ali-
quibus ipsain vestiat. Et si enim virtus in-
formis, quia informis, non usquequaque
sufficit ad meritum, eo tamen quod virtus
est, arctat vitium, et cavet demeritum.
Unde humilitas etiam informis non per-
mittens bominem bonum pempz per su-

perbiam sibi velle, diminuit vitiosum dili-
gere, et inde est quod dicit Gregorius :
Qui non amat gloriam , non sentit contu-
meliam , et sic de virtutibus aliis el vitiis
similiter judicamis. Sextum autem dili-
gere ex charitate procedit, quod primum
filios vegni a filils perditionis dividit, et
ad meritum sufficit. Virtus enim charitatis
omni arte certiori velle vitii penitns fu-
gans, et velle natarse penitus liberans, ves-
tit actum dilectionis omnibus circumstan-
tiis debitis et necessariis, ut diligat homo
quod debet, quantum et quoniedo, et cu-
jus gratia debet, et sic de aliis, quod debet,
quia se hominem, scilicet corpus et ani-
mam, sed propter animam corpus, et ideo
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que le corps ; hien que saint Grégoire dise : On ne dit & proprement
parler de personne qu'il a de la charité pour lui-méme, mais bien de
Famour : ces sentiments se portent sur un autre pour que la charité
puisse exister, et en y ajoutant cela on a la vérité, parce que 'nomme
ne s'aime pas seulement lui-méme par la charité, il aime aussi le
prochain, et lorsqu'il s'aime lui-méme en réalité, I'objet et le sujet
de son amour sont une seule et méme chose; cependant ration-
nellement ils sont différents en tant que I'un est actif et 'autre passif.
Pour qu’il s’aime ensuite comme il doit s’aimer , avec sagesse, ¢'est-
a-dire que s'aimant il doit se vouloir du hien, il doit se désirer
davantage celui qui est plus grand, il doit se moins désirer celui
qui est moindre, il ne doit pas du tout désirer celui qui est nul,
et il doit souverainement désiver celui qui est trés-grand. Mais saint
Augustin distingue trois sortes de biens, savoir les biens qui sont
grands, ceux qui soni trés-pelits et les biens médiocres : Les vertus,
dit-il , qui réglent exactement noire vie, sont les grands biens. Les
diverses espéces de corps, sans lesquelles on peut vivre réguliérement,
sont les plus petits biens, Mais les puissances de I’esprit sans lesquelles
il est impossible de vivre régulierement , sont les biens moyens. La
charité discréte vous apprend ce que vous devez choisir ou rejeter
pour vous et pour le prochain. C’est aussi ce qui fait dire 4 saint
Berpard : Le zéle sans la charité erre, que gl erre, il dégénére de
la charité. Combien il doit aimer, pour qu'il n'aime ni plus ni moins
qu’il ne doit le faire, savoir pour qu’il s'aime moins que Dieu, et
qu'il s'aime plus que le prochain; ceci appartient a I'ordre de la
charité, donl saint Augustin dit : Celui-la a un amour déréglé,
ou qui aime ce qu’il ne doit pas aimer, ou qui n'aime pas ce qu'il
doit aimer, ou (ui aime également ce qu'il doit plus ou moins aimer,

ou qui aime plus ou moins ce

qu'il doit également aimer. Pa-

magis animam guarm corpus, quamvis dicat
Gregorins : Nemo proprie ad semetipsum
habera charitatem dicitur, sed dilectionem,
ipse in alterum tendit, ut charitas esse
possit, quod supplendo verificatur, quia
homo per charitatem non tantum seipsum,
sed et proximum diligit, et etiam cum se-
ipsum diligit, idem est secundum rem di-
lactum et diligens, alteram tamen secun-
dum rationem, ut agens et patiens. Item,
quomodo debet, ut sapienter, scilicet ut
cam se diligens Lionum sibi velit , magis
bonum magis velit, et minus minus, et
minimum minime, et maximum maxime.
Tria autem distinguit Augustinus bonorum
genera, scilicat bona magna, minima et
medioeria : Virtutes, inquit, quibus recte
vivitur, magna bona sunt. Species antem

quorumlibet corporum, sine quibus recte
vivi potest, minira bona sunt. Potentie
vero animi, sine quibus recje vivi non po-
test , media bona sunt. Quid ergo iibi et
proximo eligas vel respuas, discreta edocet
charitas. Unde etiam secundum Bernardum,
zelus sine discretione errat, guod si errat,
a charitate degenerat. Item, quantum , ne
plus vel minus dehito, scilicet ut minus
diligat se quam Deum, et magis quam
proximum , hoc spectat ad ordinem chari-
tatis, de quo Augustinus : Ille est, qui in-
ordinatam babet dilectionem, aut qui dili-
git quod non est diligendam, aut non di-
ligit quod est diligendum, aut ®que diligit
quod minus vel amplivs diligenduvm , aut
minus vel amplius quod ®que diligandum.
Item, cujus gratia, id est propter quid,
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reillement, dans quel but, c’est-a-dire pourquoi, savoir pour Dieu,
que la charité nous fait aimer par dessus tout ce que nous aimons,
c’est méme pour Iui qu’elle aime tout ce qui est 'chjet de son affec-
tion. Comme s’aimer, ¢'est se vouloir du bien, il importe de savoir
comment vous vous voulez du bien , si ¢’est par une volonté actuelle,
ou par une volonté habituelle : si ¢ ‘est par une volonté actuelle, de
savoir si cette volonté est ahsolue ou conditionelle, Si elle est absolue,
de savoir si elle est semipleine comme celle dont il est parlé au livre
des Proverbes, ch. XIII : « Le paresseux veut et ne veut pas. » Il im-
porie aussi de savoir si c’est cetle volonté pleine qui est réputée pour
le fait, d’aprés ces paroles de saint Augustin: Si la puissance manque
on ne demande que la volonté. Tous donc, comme le dit saint Au-~
gustin, veulent étre bienheureux. Mais la béatitude est un étai que la
réunion de tous les biens rend parfait. Tous se venlent donc du bien,
el se veulent du bien simplement, et ainsi tous s’aiment simplement;
mais la plupart ne s’aiment pas pleinement, parce qu'ils ne se veulent
ce bien que d'une maniére semipleine. Voici les marques de la vo-
lonté pleine. Ou elle se rapporte & un objet obtenu déja, ou & up objet
4 obtenir. §'il s’agit d’un objet & obtenir, tout ce que je me veux
d’une volonté pleine et absolue, si je puis I'acquérir, je I'acquiére,
et plus la volonté est pleine, et plus J'examine ce dont je suis capable
par moi-méme, ce que je puis par autrui, ce que peuvent mes forces,
mon ekpnt lea arts & ma disposition , ce que je puis facilement, ce
que je puis avec peine, ou difficilement. Pareillement, si quelque
chose m'entrave, je .m’atlriste, et ma tristesse augmente dans la
mesure de ma volonté. Mais si j’ai acquis 1’objet de mes désirs, je me
réjouis , et la plénitude de ma joie répond & la plénitude de ma vo-
lonté. De méme, je ne veux pas ce qui est 'opposé de mon désir,
par conséquent si je puis I'éviter, je P'évite : quant & ce que je me

ut scilicet propter Deum, quem cum szmme
pre omnibus dilectis charitas diligat, etiam
propter ipsum diligit gquicquid amat, Com
diligere se sit bonum sibi velle, refert
quomodo velis, ntram voluntate habituali,
an actuali. Si actuali, utrom absoluta vel
conditionali. Si absoluta, utrum semiplena,
de qua dicitur Proverd., XUI : « Vult et
non vult piger; » an plena quae pro facto
reputatur, secondum illnd Augustini : Si
desit facultas, neon queeritur nisi voluntas.
Ommes igitur, ut ait Augustinus, volunt
esse beati. Beatitudo aulem est status om~
nium bouorum aggregatione perfectus.
Omnes igitur sibi bunum volunt, et sim-
pliciter bonom , et ita omnes simpliciter
se diligunt ; sed plerique non plene se di-

hgunt, quia illud plennm bonum semiplene
sibi volunt. Plene autem voluntalis hec
sunt experimenta : aut enim est respectu
habiti, aut respectu habeudi. 8i respectu
habendi, quicquid actuali-absoluta et plena
volantate mihi volo, id si possum acquirere
acquiro, et quo plenior voluntas, eo am-
plius quid possim examine, quid possum
per me, et quid per alium, quid possum
viribus, quid ingenio et artibus, gquid pos-
sum faciliter, quid vix vel difficiliter.
Item, si impeditus fuero, doleo, et quo
voluntas plenior, amplior et dolor. Item,
si adeptus fuero, gandeo, et plenitudo ju-
cunditatis respondet plenitudini voluntatis.
Item, ejus oppositum nolo, et ideo si pos-
sum effugere effugiv ; quod vero habitum
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veux de la plénitude de ma volonté ; une fois que je I'ai, si jo puis le
conserver, je le conserve, et plus ma volonté est pleme plus aussi
j'apporte de soins et de dﬂlgence a le conserver. Donc en analysant
tout ce qui précéde, on voit clairement qu'il y a trois divisions gé-
nérales de 'amour. L’un est simple, I'autre relatif; 'un est naturel,
'autre libidineux , 1'autre gratuit. Il y 2 aussi] un amour plein, et un
amour semiplein. (uant & 'amour naturel de soi, il n’est que semi-
plein. Quant a 'yynour libidineux de soi, il est relatif et non ahsolu.
(Quant & 'amour gratuit de soi, il est simple et plein. Vous pouvez donc
en quelque maniére vous convaincre , d’apres le bien que vous voulez
et la maniére dont vous le voulez, si vous vous aimez vous-méme en
charité , et si vous vous voulez du bien par le vouloir de la grace.

CHAPITRE IV.

« Vous aimerez votre prochain comme vous-méme. » Il y a deux
espéces de proximité ou de parenté. L'une est extrinséque et se fonde
sur la convenance locale, d’aprés laquelle on dit d’'une chose qu’elle
est éloignée si la distance locale est grande, qu’elle est moins éloi-
gnée si la distance est moins grande, et qu’elle est trés-pres si la dis-
tance est nulle. L'autre est inirinséque et se fonde sur la convenance
réelle , et d'aprés laquelle cela est éloigné qul a peu de rapports, cela
est prés quiena beaucoup, cela est plus prés quien a davantage et
cela est trés-prés qui en a beaucoup. C’est de cette proximité ou pa-
renté dont il est dit : « Vous aimerez votre prochain comme vous-
méme. » Mais remarquez que parfois le superlatif a la méme valeur
que son positif; avec cet adverbe, grandement, summe; et alors il s'en-
tend simplement et ne comporte ni plus ni moins; parfois aussiil a

plena voluntate mihi volo, id si possum
conservare conservo, et quanto voluntas
plenior, tanto sollicitudo conservantis dili-
geatior. Omnibus igitur preemissis collatis,
patet esse tres divisiones generales dilec-
tionis sui. Nam alia simpliciter, alia secun-
dum quid. Item alia naturalis, alia libidi~
nosa, alia gratuita. Item alia plena, alia
semiplena. Dilectio antem sul naturalis
semiplena est, et nou plena. Dilectio autem
sni libidinosa secundum quid est, et non
simpliciter. Dilectio autem sui gratuita et
simpliciter est et plena. .Utrum ergo ex
charitate teipsum diligas, et velle gratie
bonum tibi vels, ex bono volito et ex vo-
lendi modo aliqualiter conjicere potes.

CAPUT IV.

« Diliges proximum tuum sicut teipsum. »
Duplex est proximitas vel propinquitas.
Una extrinseca secundum convenientiam
localem, secundum quam procul dicitor,
quod in spatio locali distat multum, prope
quod parum , propius quod minus, proxi-
mum quod minime. Alia intrinseca secun-
dum convenientiam realem, secundum quod
procul est quod parum convenit, prope
quod multum, propius quod plus, proxi-
mum quod plorimum, de hac dicitur:
« Diliges proximum tnum, » etc. Sed nota
quod superlativus quandoque idem signi-
ficat quod suus positivus cum hoc adverbio
summe, et tunc proprie ponitur, nec reci-
pit magis et minus ; quandoque idem quod
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la méme valeur que le positif avec- 'adverbe, beaucoup ; vaide, et
alors il est susceptible proprement de plus ou de moins. 1l en est ainsi,
ici, Ainsi parmi le prochain, Pun Vest plus, I'autre 'est moins. Mais
cefte convenance réelle existe généralement dans trois choses, dans
la nature, les hesoins muiuels, et dansla grace, et c’est d’aprés cela
que se muitiplie la proximité. La nature de I'homine se divise en deux
parts, parce qu'il est naturelloment composé de I'ame et du corps,
de 1a vient une double convenance et résulte aussi nne double pa-
renté, L'une est générale , parce que par V'esprit elle a des rapports
avec lous les étres raisonnables, et que la conformité de nature que
vous avezavec voire prochain fait que vous étes trés-rapproché de lui.
Car comme la nature inanimée est éloignée de vous, la nature végé-
tale est prés de vous, la nature sensible I'est plus encore, et la nature
raisonnable est trés-rapprochée de vous. Tous cenx ¢ni participent
a la nature raisonnable par 'ame intellective et Vintelligence, savoir
I’homme et 'ange sans distinction de bons ni de raéchants, sont donc,
par la conformité de la natnre raisonnable, trés-rapprochés mutuel-
lement les uns des autres. Nous sommes raisonnables, dit Porphyre,
les dieux et nous; mais ce que nous avons de mortel , nous sépare
d’eux : celie proximité est susceptible de plus et de moins. Mais comme
Vesprit angélique et P’esprit Lhumain différent d’espéce , 'homme esl
plus rapproché de 'homme, et I'ame de 'ame que I'ange 'esl de
Pame. Pareillement, si parmi les anges il en est qui différent des autres
par l'espece, ceux dont I'espece a le plus de rapport avec les autres,
sont ceux qui sont mutuellement les plus rapprochés.

Il y a une autre proximité qui est spéciale, el qui fait qu’en raison
du corps on a des rapporls avee ceux qui sont du méme sang. Bien
que vous soyez généralement uni par la parenté avec tous les’
hommes, cn tant qu'ils descendent tous du méme pére; cependant, en

positivas com hoc adverbio valde, et tinc
proprie recipit magis et minus, ita hic:
Unde inter proximos alius magis, alius mi-
nus proximus est. Est autem hwmc realis
convenientia generaliter in tribus, in na-
tura, in motua indigentia et in gratia, et
secundum hiec mmitiplicatur proximitas.
Natura autem hominis bipartitur, quia

paturaliter ex corpore et anima componitur »

hincsnrgit duplex convenientia, et consequi-
tur proximitas gemina. Una generalis, qua
ratione spiritus cum omnibus rationalibus
convenit, €t conformitate natare proximi
tibi proximus efficeris. Quasi enim procul a
teest natura entis inanimati, prope te natura
vegetabilis, proplor natura sensibilis, pro-
xima rationalis. Conformitate ergo nature
rationalis mutno sibi proximi sunt omnes

naturam rationalem participantes animna
intellectiva et intelligentia , scilicet homo
ot angelus, non distincto wirum bonus vel
malus sit. Porphyriug : Sumus enim ratio-
nales et nos et dii, sed mortale nobis addi-
tum separat nos ab his ; sed hrec proximi-
tas magis et minus recipit. Nain cura spi-
ritus augelicns et spiritus humanus specie
differant, propior est hormo homini, et
anima anim® quam angelus animz ; siipi-
liter si angelorurn aiigui ab his specie dif-
ferunt, si qui specie conveniunt, naturali
convenientia mutuo sibi priores sunt. Alia
specialis, qua ratioue corporis cum con-

-sanguineis conveniens. Quamvis enim om-

nes tecum ab eodem primo parente descen-
dendo quodamimodo generaliler cognati
sint, tamen guantum ad speciaiem sanguainis
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raison d’une proximité spéciale du sang, il en est qui pour vous sont
éloignés , d’autres qui sont prés, d’autres qui sont plus prés, d’autres
enfin qui sont trés-prés. Ceux qui sont trés-pres, le sont de trois ma-
niéres; ils le sont ou dans la ligne ascendante, comme le pére, la
meére, ou dans la ligne descendante, comme le fils, la fille, ou dans la
ligne collatérale, comme le frére , la sceur. L’affinité 1égitime revient
a cette proximité comme & sa source , mais elle est susceptihle du plus
ou du moins. Nous comparons en effel parfois nos proches de la ligne
ascendante avec ceux de laligne descendante, ¢’est-a-dire nos parents,
et.parfois nous hésitons pour savoir quels sont ceux qui doivent passer
les premiers dans nolre affection, ou quels sont ceux que nous devons
ne faire venir qu’aprés, toutes les autres circonstances étant d'ailleurs
égales. Le frére dans la ligne collatérale est aussi le plus rapproché.
Mais celui qui ne m’est frére que du c6té de la mére, n’est pas aussi
rapproché de moi, celui qui est mon frére du c6té du pére I'est davan-
tage, et celui qui est mon frére et du coté du pére et du coté de Ia
mere est ires-rapproché de moi. Comme il est homme par la na-
ture, il est aussi pauvre par besoin et par privation. Ce qui fait
que comme la forme a des rapports avec la matiere qu'elle perfec-
tionne, et vice versd, de méme il y a des rapports intimes entre celui
qui vous fait du bien et vous, la pensée seule de vous faire du bien
le rapproche de vous, la volonté de vous en faire le rapproclie davan-
tage, et 'acte par lequel il vous en fait, le rapproche infiniment de
vous. On lit dans saint Luc, chap. X : « Lequel pensez-vous qui a été
le prochain de celui qui est tombé entre les mains des voleurs? » Etil
répond : « C'est celui qui a eu pitié de lui, » celui qui a fait du bien,
dit-il, et qui ne s'est pas borné a la pensée, ou méme au projet d’en
faire. L'ange qui veille & la garde de 'homme est par cette conve-
nance son prochain, le maltre I'est aussi du disciple qu’il instruit, il
en est de méme de tout individu qui fait du bien & un autre. Mais

propinguitatem , quidam tibi quasi procul
sunt , quidam prope, quidam propiores,
quidarn proximi. Et proximi tripliciter,
vel in linea ascendente, sicut pater et ma-~
ter; vel in descendente, ut filius et filia ;
vel in transversali, ut frater el soror. Ad
hane proximitatem reducitur legitima afii-
nitas velut ad suam originem, sed hac
magis et minus recipit. Comparamus enim
interdum proximos linew ascendentis ad
proximos descendentis, scilical parenies
nostros, et nonnunquam hasitamus quos
preponere in diligendo, vel postponere de-
beamus omnibus alils circumstantiis pari-
bus. [tem, in linea transversali proximus
est frater. Sed differenter prope est mihi

frater meuns ex matre tantura, propior fra-
ter ex patra tantum, proximus frater ex
utroque. Item, sicut homo est per naturam,
ita indigens est per necessitatem et caren-
tiam. Unde sicut forma convenit materize
gquam perficit, el e converso, sic tibi con-
venit, et proximus fit qui beneficium im-
pendit ; proprie enim cogitando, propior
volendo, proximus faciendo., Luc., X :
« Quis tibi videtur proximus fuissa illi qui
incidit inlatrones? et ait : 11le qui fecit mise-
ricordiam : » qui fecit, inquit, non tantum
cogitavit vel proposuit. Hac convenientia
proximus est angelus homini quem custo-
dit , magister discipulo quetn instituit, et
generaliter quilibet alii cni beneficium im-
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I'appellation de prochain est relative, quelqu’un n'est trés-rapproché
d’un autre qu’autant que celui-ci & son tour I'est de lui. Ils sont done
mutucllement rapprochés I'un de I'autre, ils ont des rapporis, et
celui qui fait du hien, et celui a qui il le fait. Si quelqu’un est dans
le besoin, et que sur sa demande on lui rende service, par le besoin
ou il se trouve il est proche, si son besoin est plus pressant, il est plus
proche, et si le besoin oli il est se trouve trés-préssant, il est trés-
proche. Cetle proximité redouble en quelque sorte, & cause <u besoin
et de la faculté qu’onl les hommes de se faire du hien. Cesl ce qui
fait que lorsgue 'un et 'autre de ceux qui sont proches, a bescin ou
recoit un bienfait de I'autre, il a besoin sous un rapport, et sous 'autre
il a du superfln, dont il fail part a autrui, d’aprés les paroles sui-
vantes de I’Apotre, I Cor., ch. VHI : « Que votre abondance supplée
a ce qui leur manque, » et la société tout enliére se réduit a cette
proximité. L’époux et I'épouse se rendent mutuellement service; il en
est de méme du malire et du servitenr, ainsi que de tous ceux qui
sont réunis en société, et le prophéte Amos parle d’eux en ces termes,
chap. Il : « Deux personnes se proméneront-elles ensemble , si elles
n’en sont pas d’accord ? » Mais remarquez que cette proximité est plus
ou moins grande suivant que les bienfaits le sont plus ou moins.
Comme vous étes homme par la nature, de méme vous étes bon, vous
étes agréable a Dieu par la grace, par conséquent ceux qui en ce point
vous ressemblent sont aussi bons, ils sont vos proches. Si vous étes
bou actuellement, quelgu’un est prés de vous par la puissance nue en
vertu de laquelle il peut devenir bon, la disposition ot il est de deve-
nir bon le rapproche davautage, enfin il se: rapproche tout-a-fait par
la nécessité de venir bon ol il est et qui se joint & Iacte.
Mais ici encore il y a divers degrés, parce que parmi ceux qui sont
bons, I'un cstmeilleur, I'autre est moins bon, ét c'est de cette maniére

pit vir uxori, et uxor viro, dominus servo,

pendit. Appellatio autem proximi relativa
servus domino, et sic de aliis omnibus ali-

est ; non enim aliguis proximus nisi pro-

ximo. Mutuo ergo proXimi sunt et conve-
niunt , et qui impendit, et qui recipit be-
neficium. Petenti enim beneficium impen—
dere, qnasi prope est qui indiget, propior
qui inagis, proximus qui maxime. Gemi-
natur autem gnodammondo heec propingui-
tas, cum mutua est necessitas, et wuatua
benefaciendi faculias. Unde cum uterque
proximorum alterius beneficio in aliquo
indiget et veeipit, in aliquo abundat, et
indigenti impendit, secandum illud I Cor.,
VIII : « Vestra abundantia illorum inopiam
suppleat ; » secundizm hanc proximitatem
omnem conltingit reducere societatem.
Beneficium enim mutuo impendit et reci-

qua societate convenientibus, dc quibus
Propheta, Amos, Il : « Kumquid ambula-
bunt duo pariter, nisi convenerit eis?»
Sed nota, sicut secundum magis et minus
diversificantur beneficia, sic et ista proxi-
mitas. Sicut es homo per naturam, sic
gratus et bonus per gratiam, in qua qui
tecum conveniunt, et boni sunt, et proximi
toi sunt. Tibi enim actualiter hono quasi
prope est aliquis per potentiam nudam,
qua feri potest bonus, propior per disposi-
tionem , proximus per necessitatem, qua
conjuncta est actui. Sed et hic sunt gradus,
quoniani inter bonos alius minus, alius
magis bonus, hoc modo proximi sunt com-
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queceuxquisont en possession sont les proches des véritables justes qui
sont dansla voie, parce quelagrace qui rend les uns et les autres agréa-
bles & Dieu est1a méme quantd I'espece, les élais seuls sont différents.
Les anges sont aussi trés-rapprochés des hommes, bien que par
I'espéce ils soient différents et qu'ils soient trés-éloignés quani aux
qualités naturelles; néanmoins il en est ainsi, parce que les dons gra-
tuits qu’ils ont regus sont de la méme espéce. Il s’ensuit que dans un
sens large quelqu’un est votre prochain de trois maniéres, ou réelle-
ment, etil en est ainsi de tout homme bon ; ou parce qu’on le croit,
et il en est ainsi de celul que I'on ne sait pas étre mauvais et que par
conséquent on présume bon; ou encore par I’espérance, 1l en est ainsi
de tout homme voyageur, qui est mauvais et duquel il ne faut pas
désespérer, car hien qu'il soit préseniement mauvais, on espére qu'il
deviendra bon, et par conséquent I'espoir de la conversion le rend notre
prochain; le Maitre des Sentences dit, d’aprés cela : Le mot prochain
se dit de quatre maniéres; il se dit de la conformité de nature, de la
proximité du sang, des services rendus, de I'espoir d’une conversion
qui font de quelqu’un notre prochein. La premiere el la seconde de ces
proximités ont leur source daus la nature qui est un principe stable,
par conséquent etles sont immuables. La troisiéme et lo quatriéme
découlent de la volonté, par suite elles sont muables, parce que la vo-
lonté est un principe muahle. Mais comme la puissance rationnelle peut
passer (’une chose a la chose opposée, il s’ensuit que celui qui main-
tenant est mon prochain de la troisiéme maniére, c’est-i-dire paree
gu'il me fait du bien, peut, si sa volonté change et qu'il me fasce du
mal, ne plus &tre mon procham il en est de méme pour la quatriéme
promrmté lorsque celui qui est bon cesse de ressembler aux bons et
devient mauvais, et enfin persévérant finalement dans le mal devient
par sa damnation perpétuelle incapable de conversion, dés lors ii
cesse, méme par I'espoir d'une conversion, d’étre le procham.

prehensores viatoribus bene justis, quia
una est in speeie, licet statu differens gra-
tia gratificaps utrosque. Item, et angeli
hominibus, qui leet specie distent et dif-
ferant quoad naturalia, eadem tamen in
specie sunt eorum gratnita. Large aulem
hoc modo tripliciter est tibi aliquis proxi-
mus, vel in re, sic quilibet vere bonus ;
vel opinione, sic quilibet qui nescitur ma-
lus, et ideo preesumitur est bonus ; vel spe,
sic quilibet viator malug, de quo cum non
sit desperandum, etsi modo sit malus, spe-
ratur tamen futurns bonus, et ita spe con-
versionis est proximus. Secundum hoc dicit
Magister in Sentenfiis, quia proximus di-
citur quatuor modls, conformitate natnrs,
propinquitate sanguinis, beneficiorum ex~

hibitione, spe conversionis. Prima proxi-
mitas et secunda ortnm habent a natura,
quz est principinm stabile, et ideo stabiles.
Tertia et quarta a voluntate, et ideo mu~
tabiles, quia voluntas est principium muta-
bile. Cum enim sic potentia rationals ha-
het se ad opposita, st ideo qul nunc est
proximus meus, proximitats tertia in he-
neficium impendendo, potest fieri non
proximus veluntate mutata malam mihi
faciendo, et similiter in quarta proximitate
contingit, cum bonus a bonorum similitu-
dine se elongans, malus sit, et postmodum
in malo finaliter perseverans damn:tione
perpetua inconvertibilis factus, spe conver-
sionis proximus esse desjstit.
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CHAPITRE V.

« Vous aimerez votre prochain, etc.... » On aime le prochain de
deux maniéres, on 'aime d'un amour d’amitié et.d’'un amour de con-
cupiscence. Et d'abord , quant a 'amour d’amme procédez reguhe—
rement maintenant, pour ce qui regarde I'amour du prochain, d’aprés
les considérations qui précedent et qui concernent le propre amour de
vous-méme. Kt comme aimer le prochain par amitié, c¢’est. lui vouloir
du bien ; pour connolire 'amitié , il faut distinguer le bien voulu, la
maniére de le vouloir, et la racine ou le principe de la volonté. Comme
on s’aime d’une maniere absolue, d'une maniere relative, d’'une ma-
niére semipleine ou d’une maniére pleine , d’'une maniére naturelle.
gratuite et d'une maniére libidineuse, on peut aussi aimer le pro-
chain de toutes ces maniéres. Pareillement, 'amour considéré d’apres
sa source, est d’autant plus important que celle-ci offre plus d’ob-
stacle, car si la source est sainte, les rameaux le sont aussi. On dis-
tingue donc trois maniéres d’aimer le prochain, d’apreés les trois sources
de la volovié; savoir I'amounr naturel, I'amour gratuit et 'amour
libidineux. La premiére de ces maniéres d’aimer est bonne, mais elle
n’est ni méritoire ni démeéritoire, et par conséquent est indifférent
en ce point. La seconde est bonne, la troisiéme est mauvaise. Mais
comme chacune de ces sources est double, il s'ensuit que de la dé-
coulent six mouvements généraux de I'amour du prochain, qui, logi-
quement, ont des rapports entre eux et maralement sont différents :
Il y en a conséquemment quatre, savoir : 'amour naturel, I'amour
délibératif, I’amour gratuit qui découle de la grace donnée gratui-
tement et celui qui découle de la grace gratuile qui rend agréable;
le dernier de ceux-ci ajoule toujours quelque chose au premier et il
est plus complet que lui; quoique peui-étre le mouvement soit un,

proximum. Item, consideratio radicis, etsi

CAPUT V. difficilior, tamen principalior ; si enim ra-

« Diliges proximum tuum, » eic. Dupli-
citer proximus, scilicet dilectione amicitiee
et concupiscentizz. Primo ergo quantom
ad dilectionem amicitiz, secundum consi-
derationes supra positas de dilectione tui:
nunc procede regulariter i dilectione
proximi. Et cum dilfgere proximum per
amicitiam , sit velle ei bonum, ad cognos-
cendam diiectionem , ei hunum volitum,
et volendi modum, et voluntatis radicem,
vel priucipiom distingue. Sicut snim sim-
pliciter vel secundum quid semiplene vel
plene naturaliter gratuite, vel libidinose
contingit diligere seipsum , similiter et

Vil

dix sancta, et rami. Secundum ergo tres
radices volendi tripliciter distinguitur di-
lectio proximi, scilicet naturalis, gratuita
et libidinosa. Quarum prima bona, sed nec
meritoria nec demeritoria, et ideo indiffe-
rens quantum ad hoc; secunda hona, tertia
mala. Sed cum radicum quelibet sit ge-
mina, sex inde pullulant generales motus
dilectionis proxzimi logice convenientes,
ethice differentes, quorum quatuor conse-
quenter se habent, scilicet naturalis, deli~
berativus, gratuitus a gratia gratis data,
et gratuitus a gratia gratum faciente, quo-
ram poaterior semper addit super priorem,

3
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et ce qui est un en substance se diversifie comme une méme ligne,
n’est pas considéré sous le méme point de vue par le physicien el
par le mathématicien. La premiére maniére d’aimer le prochain est
donc purement naturelle, elle découle de la nature en tant que na-
ture, et cette maniére de I’aimer renfermée méme dans les bornes de
la délibération, reconnolt les trois premiéres especes de proximité,
elle produit un mouvement qui leur est relatif, ce qui fait qu’en rai-
son de la conformité ce n'est pas seulement I'animal raisonnable, mais
encore tout animal qui aime son semblable. En raison de la consan-
guinité, ce n’est pas seulement ’homme, mais c’est encore la poule
qui réunit ses petits sous ses ailes plutdt que des étrangers, saint
Matthieu, chap. XIII. D’aprés saint Jean, chap. X, la brebis fuit le
loup et suit le berger parce que celui-ci lui fait du bien. Le petit
chien ahoie aprés les étrangers et caresse de sa queue son maitre,
Tob., chap. XI. Saint Matthieu en parlant de cet amour s’exprime
comme il suit, chap. V : « Si vous aimez ceux qui vous aiment, eic...
Si vous saluez vos fréres, ete...» Il en est, dit saint Grégoire, qui
aiment leurs proches, mais ils ne les aiment que par une affection
de parenté et de sang, eic... Mais autre est 'amour qui découle spon-
tanément de la nature, -autre celui qui est dd en raison de I'obéissance
que I’'on doit avoir en vertu des préceptes du Seigneur.

Le second mode est le mode délibératif ou rationnel, qui découle
de la nature en tant qu'on la considére dans ses rapports et par la dé-
libération ; la raison remarque ces mémes choses et les connoit d'une
maniére plus parfaite. Car tout ce que connoit la vertu est ou infé-
rieur ou supérieur, mais non vice versd. La nature ecn fant que rai-
sonnable porte en elle une loi naturelle; en examinant elle counoit
cetle loi, et avertic par elle, elle a pour son prochain une plus grande
affection, parce qu’elle le doit, parce que c’est un précepte naturel,

et completior est ipso, cum fortassis mohusl Tob., XI. De quo Matth., V : « Si diligtis
unus, idem in sobstantia diversificatur,: eos qui vos diliguut, etc. Si salutatis {ratres
sicut eadem linea aliter a physico, ahl.er vestros, » etc. Gregorius: Sunt qui diligunt
a athematico consideratur. Primus ergo | proxlmos, sed per affectum cognatmms et
modus dilectionis in proximum est pure! f carnis, ete. Sed alind est quod sponte im-
naturalis, surgens ex natera ut natara, qua | penditur naturie ; aliud quod preaceptis
etiam in deliberaticne circumscripta, tres| dominicis ex charitate debetur obedicntize.

primas proximitates cognoscit, et super eas | Secundus est deliberativus vel raticnpalis,

motum facit, unde rationem conformitatis : . surgens ex natura in quantum collunva

non solum ammal rationale, sed omne ani- | qua per deliberationem hwec eadem adver-
mal diligit sibi simile. Motth., X1I: « Ra- tit, et Planius cognoseit. Quicquid enim
tione consanguinitatis non solum homo, | ' cognoscit virtus inferior et supenui sed
sed etiam gallina congregat pullos suos sub non ¢ converso. Naturz vero in guantum
alas potius quam alienos. » Joan., X : «Ra- rationalis, indita est lex naturalis, quam
tione heneficii impensi ovis lupum fugiens, | 1 conferendo legit , et cxinde commonefacta
sequitur pastorem.» « Catulus in extraneos, fortius proximum diligit , quia dehitum,
latrans, domino suo ocauda blanditur, » | quia naturale preeceptum, quia non dili-



DE L'AMOUR DU PROCHAIN. 35
parce gue si ellec ne P'aime pas elle omet ce précepte, haissant elle
commet une faute contre la loi, omettant ce précepte et commetiant
une faute elle se soumet au chitiment qui en est la sanction. Mais les
puissances raisonnables peuvent s'appliquer & des choses opposées.
Cette source est unique, mais ses mouvements ne sont pas toujours
les mémes; clle produit maintenant un mouvement d’amour et plus
tard un mouvement de haine; parfois méme il semble qu'elle ne pro-
duit rien, d’aprés ces paro]es de I’ Apbire, « sans affection. » Rom.,
chap. I. On lit dans Isale, chap. XLIX : «Est-ce que la femme pourra
oublier son enfant, n'aura-t-elle pas pitié du fruit de ses entrailies? »
La dureté de I'esprit, dit le Commentaire , 'emportant sur les droits
de la natnre,

Le troisieme mode est imparfaitement gratuit, il découle de la na-
ture par lintermédiaire de quelque grace gratuitement donnée;
telle que la vertu informe et les autres choses semblables; cette grace
dispose la nature & se pénétrer plus intimement des choses qui pré-
cédent, et lui aide de plus & considérer dans le prochain 'image de
Dieu, de méme que les autres choses qui sont au-dessus des forces de
la délibération naturelle ; elle aide cette méme délibération & revétir
le mouvement de I'amour, de certaines bonnes circonstances dont,
par elle-méme, la délibération seroit incapable.

Le quatrieme mode est complétement gratuit et il découle gratui-
tement de la nature par la grace qui rend parfailement agréable : la
puissance raisonnable, savoir la volonté délibérative aidée par I'état
de charité, considére lestrois premiéres proximités d’une maniere se-
condaire, mais quant & cette quatriéme elle la considére d’'une ma-
niére particuliére, et aidée de cetie grace elle la revét des circon-
stances voulues et la rend méritoire. Aristote énumere dans son
Ethique ces circonsiances générales qui sont celles-ci : qui, quelle

gens omittit, odiens in legem committit,,  ximo Dei imaginem, et similia delibera~

omitteus et committens pens reatum in-
currunt. Sed quia potentis rationales ha-
bent se ad opposita, radix hec una, sed
non uno modo se habens, nanc motum di-
lectionis, nune motum odii germinat, in-
terdum etinm guasi prorsus a germine
vacat, secundun illud Rom.,I : « Sine af-
fectione. » Isui., XLIX : « Numquid obli~
visci poterit malier infantem suum, ut non
misereatur filio uteri sui ¥ » Glossa : Duri-
tia mentis vincens jura naturse. Tertius est
imperfecte gratuitus surgens ex natura,
mediante aliqua gratia gratis data, qualis
est virtus inforinis, et similia, qua natu~-
ram disponit, ut preemissa intimius adver-
tat; et insaper ad considerandam in pro-

tionis naturalis cognitionem transcendentia
sublevat, eamdemque deliberationem ad-
juvat ad vestiendum motum dilectionis
aliquibus circumstantiis bonis, ad quod per
se deliberatio non sufficeret. Quartus est
perfecie gratuitus et gratus, surgens a na-
tura per gratiam gratum {acientem per-
fecte, quam rationalis potentia, scilicet
voluntas dehberauva, per habitum chari-
tatis tres primas proximitates sscundario,
sed quartam principaliter considerantis
adjuta omnibus debitis circumstantiis ves-
tit, et meritum producit. Septem autem
generales circumstantias enumerat Aristo-
teles in Ethic. : Quis, quid, ctrea quid,
quo, cnjus gratia, quantum et quomodo.
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chose, relativement & quoi, ou pour qui, combien et comment. Vous
trouverez toutes ces choses par ordre dans 'acte de cet amour. Pre-
miérement quel est celui qui agit, c’est 'ame qui a recu la grace, en
tant que telle, on touche ici et le sujet qui agit, savoir la nature de
Pame raisonnable, et la forme par la puissance de laquelle on agit,
savoir la charité ou la grace, si celle-ci étoit circonscrite , I'agent ne
seroit pas convenable. La vertu perfectionne celui qui la posséde, elle
rend ses ceuvres bonnes. Ce n’est pas, dit Aristote, parce que nous
faisons le bien que nous sommes bons, mais ¢ ‘est parce que nous
sommes bon que nous faisons le bien. Secondement ce qu’elle fait;
parce qu’elle aime elle fait 'action qu’elle doit faire, action quelui en-
seigne la nature et que lui ordonne da loi; la loi naturelle, et la loi écrite,
la loi ancienne et la loi nouvelle, « Celui qui aime le prochain remplit
la loi. » Rom., ch. XIII. Cet amour est 'affection d’amitié qui consiste
intérieurement dans deux mouvements. Cet amour pousse celui qui
aime vers l’objet de son affection et fait qu’il agit aussi pour ce méme
objet. Le premier mouvement c'est la complaisance par laquelle I’af-
fection de celui qui aime va aussitét & la rencontre de son ami que
le souvenir de son intellect lui rappelle actuellement. Il s’ouvre a lui
parce qu'il lui plait, il s'unit & lui parce ¢u’il lui convient, il I'étreint
en quelque sorle dans les liens de 1'amour. Il est écrit au livre des
Proverbes, chap. XXVII : « N'oubliez jamais votre ami dans votre
esprit. » Dans saint Matthieu, chap. XVII : « C’est ici mon Fils bien-
aimé en qui j’al mis mes complaisances. » Toutefois il ne faut pas en<
tendre cela en Dieu comme dans I'homme. Le second mouvement
vient de la concupiscence, c’est celui qui m’agite pour mon ami Jors-
que je lui veux du hien. Nous voulons que nos amis soient justes, dit
Aristote. Troisitmement ce qu’elle fait; parce qu’elle a pour but dans
son action le prochain, et c’est 12 la matiére qui lui convient. Mais
remarquez que , comme la vision a une matiére propre, ou un objet

in ducbus motibus intra consistit. Movetur
enim amans in dilectum et pro dilecto.

Hece per ordinem in actu dilectionis hujus
invenies. Primo quis agens, quia anima

gratificata in quantum talis, in quo tangi-
tur et subjectumn agens, scilicet rationalis
anims natura; et forma cujus virtute
agitur, scilicet charitas vel gratia, qua
circumscripta non csset dehitus agens.
Vigtos enim est quee habentem perficit,
el gjus opus bopun reddit. Aristoteles :
Non guoie bonum facimus boni snmus, sed
quia boni sumus bonum facimus. Secundo
quid agat, quia diligit, hiec est debita actio
quam et natura docet, et lex jubet, lex
naturalis, et lex scripta, et vetus et nova.
Rom., XHI: «Qui diligit proximum, legem
implevit. » Heme est dilectio amicitise, que

Primus motus est complacentia, qua affec-
tus amantis amico per recordationem in-
tellectnm actualiter venienti statim oceur-
rit, et ul placenti se aperit, el ut conve-
nienti conjometus est, et quadam dilestione
stringit. Proverb., XXVII: « Ne obliviscaris
amici tui in animo tuo. » Matth., VIl :
« Hic est Filius meus dilectus, in quo mihi
bene complacui. » Hoe tamen sic non in
Deo intelligas, ut in homine. Secundus est.
a concupiscentia , qua moveor pro amico,
cum ipst bonum volo. Aristoteles: Amicos
justos esse volumus. Tertio quid agat, quia
c¢irca proximum, hzc est debita materia.
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sur lequel elle passe, savoir la couleur, et une autre matiére com-
mune, savoir Ja substance ou la quantité sur laquelle est placée la
couleur : de méme 'amour qui découle de I’état de charité a le pro-
chain, d’apres la quatriéme proximité, pour matiére propre et princi-
pale, et elle a pour matiére commune et secondgire ceux qui sont
proches d’aprés les autres proximités, Par conséquent comme on ne voit
pas ce qui n’a pas de couleur, de.méme si tout ce en quoi consiste la
proximité s’évanouit si ce n’est pas par charité que I'on aime; il en
est ainsi des damnés & quelque degré de consanguinité que I'on soit
avec eux, ou queis que bienfaits que nous ayons recu d’eux, on ne
les aime pas en charité parce qu'ils ne sont pas bienheureux ni ne
peuvent le devenir. C'est pourquoi ils n'ont de rapport avec ceux qui
ont la chiarité ni en puissance ni en acie, mais peut-étre les aime-t-on
d’un amour naturel qui suit la compassion naturelle de laquelle il est
dit dans sainl Lue, chap. XVI : « Entre vous et nous, etc... Et quels
sont ceux qui veulent aller vers vous, etc... » L'acte d’amour a son
principe dans la nature du sujet, relativement aux conditions de la
nature de I'objet; la grace fait qu’il progresse dans le sujet relativement
aux conditions de la grace dans I'objet, il se consomme daus la gloire
du sujet relativement aux conditions de la grace de 1'objet. La charité
fait done aimer le prochain en tant que par la grace il est juste ou peut
'étre, en iant que parla gloire il est bienheureux ou peut I'éire, et c’est
peut-éire en cela que consiste Ia regle d’ Aristote : Si simplement, sim-
plement, etc..., quoique l'instance oit produite par 'amour naturel.

Quatriémement, par, savoir quel instrument. Il faut observer que
les puissances de I'ame sont comme les instruments dont elle se sert
pour agir. L’ame, dit saint Augustin), tient de la nature les instru-
ments de penser et d’aimer. Mais il y a deux genres d’instruments,

Sed nota, sicut visio habet unam materiam
propriain, vel objectum super quod transit,
scilicat colorem, ct aliam communem, sci-
licet substantiam vel quantitatem colori
sebstantem : sic dilectio ex charitatis ha-
bitu prodiens, haliet proximum proximitate
quarta pro materia principali et propria,
aliis antem proximitatibus proximos hahet
pro inateria comrmuni secundaria. Sicut
ergo non coloratnm non videtur, sic omne
illud in quo est proximitas deficit, si ex
charitate non diligitur, sicut sunt damnati,
qui quantnmcumque consanguinei vel be-
nefici fuerint, ex charitate non diliguntur
quia heati non sunt, nec fleri possunt : et
ideo cum charitatem habentibus nec po-
tenfia nec actu conveniunt, sed fortassis
naturali amore amantur, ad quem et na-
turalis compassio sequitur, de qua dicitar

Luc., XVI: «Inter nos et vus, ete. Et qui
ad vos transire volunt, » etc. Actus ergo
dilectionis initiatur a natura subjecti res-
pectu conditionum naturze objecti, progre-
ditor in gratia in subjecto respectn condi-
tionum gratiee in objecto, consumumatur
in gloria subjecti respectu conditionum
gratiee objecti. Cbaritas ergo facit diligere
proximum in quantnm justificabilis vel
justus per gratiam, heatificabilis vel beatus
per gloriam, et in hac forsifan tenet regula
Aristotelis : Si simpliciter simpliciter, etc.,
quamvis ex dilectione naturali feratur in-
stantia. Quarto quo, videlicet instruinenic.
Nota , potentiee animee sunt veluti instru—
menta ejus ad agendum. Augustinus :
Anima instrumenta cogitandi et ditigendi
habet a natura, Duo autem sunt geuera
instrumentorum, secundum duas differen-
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d’aprésles deux espéces de puissances, savoir : les puissances animales
et les puissances spirituelles. La puissance de volonté ou d’affection est
donc 1'instrument de 'amour. Etle signede ce méme amour ¢’estI'cffet
de son acte. La faculté affective est de deux espéces comme la volouié.
L'une est animale, ou sensible, ou brutale; elle est unie & I'imagina-
tion et elle est commune & 'homme et ala hrote, ¢’est 14 1'amour sen-
sible. L’autre est raisonnable ou spirituelle, elle est unie a I'intellect,
et elle est commune & I'ange et & 'homme, ¢’est ] I'amour intelli-
gible. Mais la puissance ne suffit pas pour I’acte, & moins qu’elle n'y
soit disposée par I’éfat. L'état de I'amour dispose dobc la puis-
sance de Ja volonié & produire 'acte de 'amour. Mais celui-ci est de
deux espéces. L’un est naturel, il se subdivise en 1’esprit et 1a connois-
sance, d’ aprés saint Augustin. L'autre est gratuit, et il se subdivise en
la foi et 'espérance, d’apres I'Apétre, « ¢’est1i la charité. » Cominent
faut-il donc aimer matériellement par la puissance de la volonté et
formellement par I'état de la charité? La véritable amitié, dit saint
Augustin dans son livre des Confessions, consiste en ce que vous
unissiez, Seigneur, par elle ceux qui vous sont atlachés, en déversant
la charité dans leur ceeur.

La cinquiéme circonstance générale , pour quelle raison : ¢’est la
cause fipale. La fin véritable de la charité lui étant connue, elle n'est
point sujette au mouvement, parce qu’elle n’aime pas le prochain pour
en jouir , mais elle 'aime pour s’en servir, et ici elle ne s’attache pas
4 Yhomme par amour pour lui-méme, mais elle le rapporte ultérieu-
rement & sa fin derniére; savoir Dieu, qui est le souverain bien dont
seul on doit jouir, parce que c’est pour lui qu’on doit 1'aimer. Car
bien que I'Apbtre dise & I'homme, « je jouirai de vous, » il ajoute
cependant, « dans le Seigneur, » Celui, dit saint Augustin, qui jouit
de Phomme en Dieu, jouit plus de Dieu que de 'homme.

tias potentiarum , scilicet animales et spi-
rituales. Instrumentum igitur dilectionis
est potentia voluntatis sive affectus. Signum
autem dilectionis est operis effectus. Est
antem affectus duplex, sicut voluntas. Unus
animalis sive sensibilis, vel brutalis, qui
conjungitur phantasize, et communis est
homini et brutis : ex hoc est dilectio sen—
sibilis. Alius rationalis sive spiritualis, qui
conjungitur intellectni, qui communis est
angelo et homini : ex hoo est dilectio in-
telligibilis. Sed non sufficit poténtia ad ac-
tum, nisi disponatur per habitum. Poten—
tiam ergo.voluntatis ad eliciendum actum
dilectionis, dispomit habitus amoris. Hic
autem est duplex. Unus naturalis, qui con-
dividitur contra mentem et notitiam, se~
cundum Auguostinum. Alivs gratuitus, qui

condividitur contra fidem et spem, secun-
dum Apostolum. Hec est charitas. Quo-
modo ergo diligendurn est materialiter
potentia voluntatis, et formaliter habitu
charitatis ? Augustinus in Confess. : Aliter
non est vera amicitia, nisi tu, Domine.
eam agglutines inter harentes tibi charitate
diffusa in cordibus eorma. Quintus, cujus
gratia, hwec est causa finalis. Debito fine
charitas motum nescit, guia proximum
non ut fruens, sed ut utens diligit; hic
non adbeeret amore homini propter seip-
sum, sed refert ulterius ad finem ultimum,
seilicet Deum, qui est summum bonum
quo solo froendum est, quia propter se
amandum. Nam etsi dicat Apostolvs ho-
mini : Ego te fruar, addit tamen in Do-
mino. Augustinus : Qui homine in Deo
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Sixiémement, combien. Remarquez qu’il y a deux espéces de quan-
tités dans I'amour; l'une qui le mesure pour ainsi dire extérieure-
ment, c'est la durée ; P'autre qui le mesure intérieurement, c’est la
grandeur, et celle-ci est aussi de deux espéces, savoir la quantité
d’intensité et celle d’extension; la charité fait donc aimer le prochain
autant qu'on le doit, autant qu’on le doit par la durée, parce qu’elle
nous le fail toujours aimer, c’est-a-dire elle nous le fait aimer finale-
meni. On lit au livre des Proverbes, chap. XVII : « L'ami véritable
aime toujours. Elle nous le fait aussi aimer intensivement autant que
nous le devons, parce qu'elle nousle faitaimer plus que notre corps. I
en est gui, ici, distinguent entre le corps passible et le corps impas-
sible ; et ils disent qu’il faut aimer le prochain plus que son propre
corps passible, mais qu’il faut moins1’aimer que son corps impassible.
Mais saint Augustindit, sans distinction, qu'il faut plus aimer ’homme
que notre corps, parce qu'il faut tout aimer a cause dé Dieu et que le
prochain peut jouir de Dieu avec nous, ce que le corps ne peut pas
faire, etc... Saint Jean dit en parlant de cet amour, ch. XV : « Per-
sonne n’a de plus grand amonr que celui-ci, etc... » Il nous fait aussi
aimer le prochain autant que nous le devons, parce qu'il nous le fait
plus aimer gque tous nos propres biens. Les saints prédicateurs, dit
saiut Grégoire, afin de pouvoir parfaitement aimer le prochain, s’ap-
pliquérent, méme dés cette vie, & ne rien aimer, et renoncérent réel-
lement a toule espéce de bien. Quand nous aimons une chose tempo-
relle, dii le méme Saint , nous perdons la charité véritable, lorsque
pour un hien temporel nous rompons la paix du cceur avec le pro-
chain, il semble que nous aimons plus les biens temporels que le pro-
chain. De plus, il nous le fait aimer autant que nous le devons, et
il nous le fait aimer moins ue nous-mémes. Saint Auguslin dit dans
son livre de fa Doctrine chrétienne : Il y a quatre choses que nous de~

fruitur, Deo potius guamn homine fruitur.
Sexto, quantum. Nota, duplex est quantitas
in dilectione, una mensurans quasi extra,
scilicet duratio, alia meusurans inter, sci-
licet magnitudo ; et hac duplex, intensio-
nis et extensionis : facit ergo charitas pro-
ximum diligi quantum debet, guantum
duratione, quia semper, id est finaliter.
Proverb., XVII : « Omni tempore diligit
qui amicus est. » Amplius quantum inten-
sione, quia magis quam corpus proprium.
Ubi quidam distibguunt inter corpus pas~
sibile et impassibile, dicentes proximumn
amandum plus corpure proprio passibili,
sed minus impassibili ; sed indistinete dicit
Augustinus : Amplins autem homo dili-
gendus est quam corpus nostrum, quia

propter Deum omnia diligenda sunt, et
potest nobiscura Deo perfrui, quod non
potest corpus, etc. De hoc Joann., XV :
« Majorem hac dilectionem nemo ha-
bet, » etc. Item guantum, quia multo
magis quam res nostras. Gregorius: Pra-
dicatores sancti, ut possent proximos per-
fecte diligere, studuerunt in hoc sweculo
nihil amare, nihil vel effectu possidere.
Gregorius : Dum rem diligimns tempora~
lem, veram amittimus charitatem, dum
pro terrena re pax a corde cum proximo
scinditur, appavet quod plus res quam
proximus amatur : amplius quantum, mi-
nus guam nos. Augustinus, De doctrina
christ. : Quatvor diligenda sunt ex chari-
tate. Unum, quod supra nos, scilicet Deus;
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vons aimer en charité. L’une qui est placée au-dessus de nous, c’est-
a-dire, Dieu : I'autre, ¢’est nous-mémes; la troisiéme, c’est ce qui se
trouve & c6ié de nous, c¢’est-d~dire le prochain; la quatriéme, c’est ce
qui_ est au-dessous de nous, savoir le corps.

Done comme Dieu dans notre amour passe avant nous, de méme
nous devons passer avant le prochain, au moins pendant que nous
sommes dans la voie, d’aprés le sentiment de tous; bien qu'il y en ait
quelques—uns qui prétendent qu'il n’en est peut—étre pas ainsi dans le
ciel, c’est ce qui fail dire 4 saint Anselme : Dans cetle charité pat‘falte
du nombre infini des anges et des hommes, ol personne n'aimera
moins autrui que soi-méme, chacun se réjouira aussi du hien d’aotrui
de la méme maniére que de son propre bien. De la découlent une forle
de choses vraies peui-étre , mais imprévues, ce qui fait que nous les
passons sous silence. Nous 'aimons de plus autant que nous Je devons,
cependant nous l'aimons infiniment moins que Dieu, puisque nous
ne devons 'aimer que pour Dieu, et que nous devons aimer chaque
chose de cette maniére, et que nous devons plus I'aimer, lui. 1l faut,
dit saint Augustin, plus aimer Dieu & cause de lui-méme que tout
homme. Davaniage , c’est-a-dire autant que nous le devons en com-
parant 'un & 1'autre. Selon la diversité des raisons, nous aimons éga-
lement , nous aimons moins ou plus I'un que 'auire de trois ma-
niéres. Si c’est selon I'intensité, j’aime plus dans ce sens, celui & qui
Jje veux plus de bien, si je lui veux moins de bien, je 'aime moins,
si je lui en veux autant, je 'aime autant. Si ¢’est d’aprés I'étendue
de l'amour , dans ce sens, j'aime plus celui & qui je veux des biens
et plus grands et plus nombreux ; ou encore je I'aime selon 'une et
I'autre de ces choses. En tant que 'ordre de la charité envers le pro-
chain se fonde sur cela, selon la diversiié des causes, on aime plus
'un et moins 'autre ; ce qui fait que I'un passe avanf 'autre dans I’a-
mour que 'on a pour le prochain. C'est lui, dit saint Augustin, qui

alterum , quod nos sumus ; tertivm, quod
juxta nos est, scilicet proximus; guarium,
quod infra nos, scilicet corpus, Sicut igitur
Deum nobis, sie nos et proximo praeponi-
mus in amando, ad minus in via secundum
omnes, quamvis secundum aliquos non sic
forsitan in patria. Unde et Anselmus: In
illa perfecta charitate innumerabilinm an-
gelorum et hominum , ubi nullus minug
diliget alium quam seipsum , non aliter
quisque gaudebil pro singulis quam pro
seipso. Ex hac positione plura sequuntor
forsitan vera, sed valde inopinata, et ideo
pertranseo. Amplius quantum in infinitum
minus quam Deum, cum non sit ditigendus
nisi propter Deum ; et propter quod unums-

quodgus iale, & ipsom magis. Augusti-
nus: Deus propter ss omni homine amplius
diligendus est. Amplius, guantum in com-
paratione unius ad alterum. Ex diveisis
vansis, alium alifs eque, vel minus vel
magis, et hoc tripliciter. Vel secundum
intensionem, et sic magis diligo illum wvui
magis volo bonum, et minus cui minus,
eque cui ®que. Vel secundum remissio-
nen, et sic iagis diligo illum cni magis
volo bonum, vel plura, vel secandum
utrumque, Super hoe quantum fundatur
ordo charitatis ad proxinum, qu# secun-
dum diversas causas alios aliis magis vel
minus diligjt , et secondum hoc prasponit
vel . postponit. Augustinus : Iile est qui or-
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regle, etc... Cependant, relativement & cet ordre que I'on doit garder
dans I'amour du prochain, tant ici-bas que dans le ciel, on trouve
quelques variantes superficielles dans les paroles des saints, qui se
fondent sur les diverses opinious.

Septitmement, comment. Remarquez que quelquefois le mode
exprime la mesure, et dans ce cas il fait connoltre la quantité. La me-
sure, dit saint Augustin, a donné le nom au mode. Parfois aussi il
exprime en quelque sorte la forme, et dans ce cas il exprime la qua-
lité ; ici, il se prend dans ce sens : d’ou il se divise dans un sens op-
posé a, combien. La charité aime done le prochain comme il convient,
d’aprés ces paroles rapportées par saint Jean, chap. XII : « Je vous
donne un nouveau commandement, etc. » Nous devons donc, dans
notre amour pour le prochain, nous conformer & Jésus-Christ, pour
que nous I'aimions comme il 'a aimé lui-méme ; mais ce mode est
multiple. Comment faut~il donc 1'aimer? Tl ne le dit pas d’abord dis-
tinctement, cette discrétion consiste en trois choses, savoir, pour
que vous discerniez en aimant, entre la.substance et la substance,
entre la substance et I'accident, et entre 'accident et 'accident. Et
d’abord, enire la substance et la substance. Il y a en effet dans I'homme
notre prochain une double substance, savoir le corps et I'ame: il
faut aimer le corps pour I'ame ,-et 'ame 4 cause de Dieu; par suite,
il faut plus aimer I'ame que le corps. Aristote dit, & cause de cela
il faut aimer chaque chose, elc... 8i les corps vous plaisent, dit saint
Augustin , aimez-les, eic... Si vous aimez ainsi avec discréiion, si
vous n’aimez pas le corps 4 cause de lui, mais & cause de I'ame, vous
aimerez indifféremment I'homme et la femme, puisque I'un et
'autre se ressemblent par leur ame , bien qu'ils soient différents par
le corps. 11 faut encore distinguer entre la substance et 1'accident : la
substance comme la nature est toujours bonne, parce qu’elle vient

dinat, etc. De hoc tamen ordine proximo-
rum diligendorum, tam in via quam in
patria , quedam superficialiter diversa a
sanctis dicta inveniuntor, quee secundum
thversas opinionos diversimode determi-
nantur, Septirao, quomodo. Nota, modus
aligunando significat mensuram, et sj¢ dicit
quantilatem. Augustinus : Modins modo
nomen impusnit. Aliquando dicit quodam-
moro formam, et sic dicit qualitatem , ita
hic sumitur : unde contra quantum divi-
ditur. Debito crgo modo charitas diligit
proximum, secundura illnd Joaa., XII :
« Mandatum novum do vohis, » etc. Christo
ergo in amando proximum conformari de-
bernus, vt ea modo quo ipse dilexit, dili-
gamus; hic autem mndus in multis est.
Quomodo igitur diligendus est? primo

discrete non fatur, quae discretio in tribus
est , scilicet ut discernas in amando inter
substantiam et suhstantiam, inter substan-
tiam et accidens, inter accidens et acci-
dens. Primo inter substantiam et substan-
tiam. Duplex enim est in homine proximo
substantia, scilicet corpus et anima; et
anima propter Deum, corpus propier ani-
mam est amandum , et ideo magis anima
quam ipsum corpus. Aristoteles : Propter
quod unumgquodque, etc. Augusiinus : Si
placent corpora, Deum, etc. Si sic discrete
diligis, et corpus non propter se, sed prop-
ter animam, indifferenter amas masculum
et feeminam, cum in anima conveniant,
licet in sexu corporis differant. Iterum
inter substantiam et accidens : subslantia
enim et natura semper est bona, quia a
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de Dieu, par conséquent il faut toujours I'aimer. L’accident, lui, par-
fois est mauvais, et est opposé & Dieu , par conséquent il faut le hair.
Il faut, dit saint Augustin, aimer les hommes de maniére & ne pas
aimer leurs erreurs. Aimons donc dans le prochain, dit saint Grégoire,
ce qu'il est, et détestons en lui ce qui nous empéche d’aller a Dieu. «Il
vous hairent, Seigneur, ceux qui mirent leurs soins, etc... » Par con-
séquent comme le méme sujet contient a la fois et la nature et le péché,
et I'ceuvre de Dieu, et I’ceuyre de ’homme, il faut éviter avec soin
de hair le bien a cause du mal, ou d’aimer le mal & cause de la sub-
stance qui est bonne 4 mais il faut accorder discrétement & chacune
ce qui lui revient, 'amour & la nature, et la haine au péché. On lit
dans saint Luc, chap. XIV : « 8i quelqu’un vient & moi, et qu'il ne
haisse pas son pére et sa mére, etc... » C’est une chose certaine , dit
sainl Grégoire, car en aimant le prochain, il faut le hair , et celui qui
le hait de la sorte, le hait comme soi-méme. Il faut aussi distinguer
entre accident et accident. Parmi les accidents il yen a de bons, et
par conséquent il faut les aimer; tels sont les vertus et la grace. I1
Yy en a d’autres qui leur sont opposés, et qui par suite sont mauvais;
il ne faut pas les aimer; tels sont les vices. Il y en a d’autres qui sont
indifférents; tels sont les accidents naturels, comme la beauté, I'clo-
quence, etc... Il y en a aussi qui sont factices, tels que les richesses, la
science, etc... Toules ces choses qui ne font qu’une méme chose dans
un seul sujet, trompent facilement celui qui ne se tient pas sur ses
gardes, et c'est ce qui fait que parfois quelgn’un croit aimer Susanne
en charité , parce qu'elle craint Dieu, et peul-étre 'aime-t-il par un
amour charnel , parce qu'il considére d’abord en elle sa rare beauté.
Mais si parmi les accidents vous discernez '’homme bon en tant qu’il
est tel, vous I'aimez en charité; vous inquiétant peu s'il est jeune ou
vieux, beau on laid, pauvre ou riche, etc... On lit dans saint Jean, I,

Deo, et ideo semper amanda. Accidens ali-
quando malum, et contra Deum, et ideo
odiendum. Augustinus : Sic diligendi sunt
homines, ut eorum non diligantur errores.
Gregorins : Et diligamus in proximis quod
suni, et odio habeamur, quia in itinere
Dei nobis obsistunt. Psalm. CXXXVIII :
« Nonne qui oderunt te, Domine, ope-
ram, » etc. Cum igitur in eodem subjecto
sint natura et culpa, opus Dei et opus ho-
minis, cavendum est discrete. ne vei prop-
ter malam bonum odias, vel propter bo-
num substantiz malum diligas, sed discrate
singula singulis reddas, amorem natura,
et odium culpe. Luc., XIV : « Si quis ve-
nit ad me, et non odit patrém et ma-
trem, » etc. Gregorius : Constat, qnia
amando dehet odisse proximum, qui sic

eum odit, sicul semetipsum. Item, inter
accidens et accidens. Accidentium enim
queedam sunt bona, et ideo amands ut
virtules et gratia ; quaedam his contraria,
et ideo mala, et non amanda ut vitia;
queedam indifferentia , ut naturalia, sicut
pulehritudo, facundia et similia, vel artve-
nientia, ut opulentia, scientia et similia.
Hec omnia que in uno subjecto unum sunt,
facile incantum decipiunt, ut nonnunguam
aliquis credat se ex charitate diligere Su-
sannam , quia timet Deum, et diligit for—
san ex carnalitate, propter id quod preter-
mittitur, pulchram nimis. Sed si infer ac-
cidentia ‘discernis hominem bonum in
gquantum hujusmodi, ex charitate diligis,
non curans utrum senex, juvenis, pulcher
vel deformis, pauper vel dives, el sic de
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ch. V : « Quiconque aime celui qui a engendré , aime aussi celui qui
est né de lui. » Cette amitié intime, etc..., dit saint Jérome. Vous n’ai-
mez pas 'homme en tant qu'il est pécheur, mais vous le haissez misé-
ricordiensement. Yous aimez les bons par droit, et vous avez pitié des
méchants, dit Boéce. 11 ne faut pas aimer, dit saint Augustin, celui qui
est pécheur en tant qu'il est pécheur. C'est ainsi qu’a aimé Jésus-Christ ;
il aima intimement saint Pierre pour el ou tel accident, tantét il I’ap-
pela hienheureux ; lantédt il I'appela Satan. Corement encore? I faut
I'aimer spirituellement et non charnellement, c’est ainsi qu’aima Jé-
sus-Christ, lui qui préféra Pierre & Jean, et qui, appelé vers sa mére,
répondit : « Mamere, ete..., cest celui quel qu'il soit qui fera la vo-
lonté de mon Pére, etc... » Mais il exposa tous ses amis & des tribu-
lations passagéres, leur souhaitant plus ardemment les biens de
Pesprit que celui qui flatte Ia chair. « Je chatie ceux que j'aime, etc. »
Apoc., chap. IIT : « Le Seigneur reprend celui qu'il aime. » Prov., B,
Saint Grégoire dit par contre : Il y en a qui aiment les proches, etc...
Ceux-c1 assurément aiment leurs proches, et cependant ils n'obtiennent
pas ces récompenses de amour surnaturel, parce que leur amour ne
vient pas d'un principe spirituel, ils n’aiment que charnellement. Et
comment encore : Il faut aimer d’un amour vrai, et non d’un amour
feint ou simulé. « L’amour est sans dissimulation, » dit I'Apdtre,
Rom., chap. VIII : « Dans une chariié qui n’est pas simulée, » I Cor.,
chap. VI. Saint Jean dit, I, chap.IV : «Il ne faut pas aimer de parole
et de houche, mais il faut aimer par les ceuvres et en vérité. Celui
qui dissimule irompe par la bouche. » Prov., XI. Saint Jean dit :
« Au vieux Galus que j'aime véritablement. » La vérité consiste dans
Pégalité du signe avec I'objet signifié. Remarquez que comme l'in-
tellect a des signes, affection a aussi les siens. Les parcles sont les

aliis. I Joan., V: « Omnis qui diligit eum’

qui genuit , diligit et ewn qui natus est
ex co. » Hieronymus : Illa necessitudo, etc.
Et hominem in quantum peccator non di-
ligis, sed inisericorditer cdis. Boetius :
Dilige jure bonos, et miserere malis. An-
gustinns : Omnis peccator in quantum pec-
cator, non cst diligendus. Sic Christus di~
lexit, qui Petrum amicissimum soum
propter aliud ot alind accidens, nunc bea~-
tum dixit, nunc Satbanam appellavit.
Amplivs, qunmodo ? spiritualiter, non car-
naliter. Si¢ Christus dilexit, qui Petrum
Joanni pracsupposuit , et ad matrem voca~
tus respondit : « Qn® est mater nea, etc,
Quicumque fecerit voluntateln Pairis
mei, » etc. Sed el omnes amicos suos tri-
hulationibus transitoriis exposuit, magis
volens eis honum spiritui utile, quam bo-

num carni delectabile. Apoeal., I : « Ego
quos amo argun, » ele, Proverb., Ul :
« Quem diligit Dominus, corripit, » etc.
Quo contra Gregorius: Sunt qui diligunt
proximos, etc. Hi nimirom et proximos
diligunt, et tamen illa superne dilectionis
premia non assequuniur, qui amorem
suam non spiritualiter, sed carnaliter im-
pendunt. Amplius, gquomodo ? veraciier,
non fictive vel simuiate. Rom., VIIL: « Di-
lectio sine simulatione. » Il Cor., VI: «in
charitate non ficta. » I Joan., IV : « Non
diligamus verbo neque lingua, sed opere
et veritale. » Proverl., X[ : « Sitnulator
ore decipit, » etc. Joan.: « Senior Gaio,
quem ego diligo in veritate. » Est autem
veriias adssquatio signi ad signatam. Nota
igitur, quod sicut intellectus habet signa,
sic et affectus sua. Note et signa intellec-
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signes ot les caraciéres & 1'usage de l'intellect. Les paroles qui sont
dans la bouche, sont, dit Aristote, les signes des passions qui sont duns
F'ame. Ce signe exprime la vérité , lorsqu’il exprime comme existant
ce qui existe réellement, ou comme n’existant pas ce qui de fait n’existe
pas. Il lui arrive, dit Aristote, d’énoncer la vérité, etc..., et parce
que, comme le dit la loi, on entend que le plus renferme le moius,
et le tout la partie; le signe est vrai quand il signifie 'existence par-
tielle d’'une chose qui existe tout entiere. C'est ce qui fait que je si-
gnifie qu’il ya quatre personnes qui courent, quand il y en a vérita-
hlement quatre : je signifie pareillement la vérité si je dis qu’il y en
a trois qui courent, el le signe égale la chose signifiée. Mais le signe
est faux lorsqu'il n'y a pas égalité, et c’est ce qui se fait de trois ma-~
niéres. Ceci arrive, soit que le signe en signifie moins qu'il y en a réel-
lement ; comme si je dis qu'il y a six personnes qui courent pendant
qu'il n'y en a que quatre. Il en est encore de méme lorsque le signe
désigne comme existant ce qui n’est pas; comme si je disois qu’une
chose est blanche, quand elle ne I'est pas : ou encore, si le signe
signifie le contraire de ce qui existe, tel par exemple que si je dis,
cela n’est pas noir qui est noir; il en est absolument de méme pour les
signes de I'affection et de I'amour. Le signe dans ces choses est vrai
quand il égale la chose signifiée , soit qu'il la signifie tout entiére ou
gu'il ne signifie que la partie renfermée dans le tout. 1laime donc vé-
ritablement , celui qui aime intérieurement autant qu'il le manifcste
exténeurement par les marques de l'affection. II peut se faire méme
qu'il aime plus qu'il ne le manifeste; soit parce qu'il ne peut pas
qu'il ne soit pas, ou que pour une cause quelconque il ne veut pas
exprimer la plénitude de son affection. C'est ce qui nous fait com-
prendre que I'amour de Jésus-Christ ne {ut pas faux bien qu’extérieu-
rement il donna dJean qu'il aimoit moins, certaines marques d'affection
plus grandes que celles qu’il donna & Pierre qu’il aimoit davantage;

tunm sunt voces. Aristoteles: Sunt ea quae
sunt in voce earum ques stnt in anima,
passionum nots. In hoc signo veritas est

cum significat esse quod est , vel non esse
quod non est. Aristoteles : Commglt euun:
tiare quod est, etc. Et quia, ut dicit lex,
in majore minus, et in toto pars intelligi-
tur et verum, signum est quod esse partem
significat, cum totzm est. Unde si quatuor
currentibus dicam quatuor currere, verum
significo : similiter si dicam tres currere,
verum significo, et adequatur signum si-
gnato. Falsitas autem est in signo, cum
deficit adeequatio, quod fit tripliciter. Vel
cum significatur plos esse quam est, ut si
tantum quatuor currentibos dicam, sex

currunt, Vel cum sigaificatur esse quod
non est, ut si non album dicam albvwm,
vel significatur id cui contrarium est, ul
si album dicam nigrum esse, sic omnino
est in signis affectuuin et amoris. In his
enim est veritas, cum signum adequatur
signato, vel totum significat, vel partem
in toto. Veraciter ergo diligit, qui vel tan-
tem interius diligit, quantum se diligere
per familiaritatis signa exterius ostendit.
Vel plus diligit quam ostendat, quia totum
affectum significare vel non potest vel
nescit, vel ob aliquain causam non vult.
Vnde nec fallaciter Cbristus dilexit, qui
quadam signa dilectionis extering majora
Joanni, quem minus quam Petro, quem
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parce-que les marques d’affection qu’il donna & Jean ne furent pas au-
dessous de ¢on amitié pour lui, hien qu'intérieurement il aimat plus
Pierre qu’il ne le manifestoit au-dehors. Il ne manifesta pas qu'il ai-
moit plus Jean que Pierre, mais il manifesta plus expressément dans
certaines circonstances qu’il aimoil Jean , qu’il ne manifesta qu'il ai-
moit Pierre.

Le signe de I'amour peut étre faux de trois maniéres. La fausselé
est grande, Jorsqu’on manifesie plus qu’il 0’y a réellement, comme
lorsqu’on aime et que I'on manifeste un plus grand amour qu’on ne
I'a réellement. Elle est plus grande lorsqu’on exprime ce qui n’existe
pas, comme lorsqu’on exprime que l'on aime lorsqu’on n’aime pas.
« Ils aimérent Dieu de bouche. » Psaume LXXVII. Mais la fausseté est
énorme lorsqu’on montre le contraire de ce qui est, comme lorsque
I'on hait et que 'on donne des marques d’amitié. I est écrit au livre
des Proverbes, chap. XXVII : « Mieux valent les blessures de celui
qui aime, que les baisers mensongers de celui qui hait. Malheur a
celui qui inéle le fiel & la hoisson qu’il donne & son ami, » dit Habacuc,
chap. II. Oh! que I'amour de Jésus-Christ, comme Dieu et comme
homme, pour nous est véritable, lui qui nous manifeste un amour
essentiel, et par conséquent infini : en tant que Dieu, les effets de
§O0I amour pour nous sont immenses et presque innombrables, ce-
pendant ils sont finis, et par conséquent il ne nous donne pas ceux
qui expriment pleinement I'infini, bien plus le Tout-Puissant lui-méme
ne peut pas exprimer poientiellement & la créature par un effet quel-
conyue toui cet amour dans sa plénitude; parce que l'effet d'une
cause immense étant nécessairement borné, ne peut lui étre égal.
Mais quoiqu’il nous ait manifesté en faisant en nous et en souffrant
pour nous, en tant qu’homme, des choses grandes et nombreuses, Ia
grandeur de I'affection de son humanité pour nous, il ne nous a ce-

magis dilexit, ostendit, quia Joannem non-

minus dilexit quam ostenderet, licet Pe-
trum plus dilexit quam foris signiflcaret,
Nec signiflcavit magis se diligere Joannem
quam Petrnm, sed magis significavit in
quibusdarn se magis diligere Joannem,
quam significaret se diligere Petrum. Est
antem falsitas in signo dilectionis triplici-
ter. Magna curi significatur plus esse qguam
est, ut cum diligens significet se magis di-
ligere quam diligat. Major cum significatur
quod non est, ut cun non diligens se dili-
gere siguificat.- Psalm. LXXVII : « Dilexe-
runt Deum in ore suo. » Maxima cum os-
teaditur id cujus contrarium est, ut cum
odiens amorem preetendit. Prov,, XXVII:
« Meliora sunt vulnera diligentis, quam
fraudulenta oscula odientis. » Habac., IT :

« Ve qui potum dat amico miscens fel. »
O quam veraciter Christus nos secandum
utramque naturam amat, qui essentialern,
et ideo infinitam dilectionem ostendit, qua
ut Deus nos diligit heneficiorum effectibus
magnis quidem valde, et pene innvmeris,
sed tamen finitis, et ideo infinitum non
plene significantibus ostendit : guinimo
hanc dilectionem totan, et tantam quanta
est, plene significare creatura per effectum
aliquem , eliam ipse omuipoiens potenter
non potest , quia causee immensx effectus
ex necessitate mensuram habens equari
non potest. Sed et humanw dilectionis af-
fectum, quamvis magnum esse erga nos
plurima et maxima in nobis ef pro nobis,
ut howmo, faciendo et patiendo significave-
rit, tota tamen et préecisa quantitas affectus



46 OPUSCULE LX, CHAPITRE D.

pendant pas montré cette affection dans toute son étendue, parce
qu’elle est encore supérieure aux effets qui nous la signalent. « Bien-
heureux celui qui trouve un véritable ami. » Eccl., chap. XXIII. Si
celui qui frouve un ami est bienheureux, quel n’est pas le malheur
de celui qui le perd ?

Et encore, comment? Il nous fait aimer efficacement et sans tiédeur.
L’amour se traduit dans les ceuvres, dit saint Grégoire. « Vous avez
manifesié votre amitié et votre foi. » II Rois, chap. XV. O combien
Paffection que Jésus-Christ a eue et qu'il & pour nous, est efficace, lui
qui a montré de si grands effets de I'affection de 'amour de son huma-
nité! « Personne n’a un plus grand amour que celui, etc... »
Jean, XV. On lit dans saint Jean , chap. IV : « 8i Jésus-Christ nous a
aimés , nous devons l'aimer nous aussi : si Jésus-Christ a donné sa
vie pour nous, nous devons donner noire vie pour nos fréres. Celui
qui aura du bien, etc... » T Jean, chap. IIl. Et encore , comment?
Cet amour nous fait aimer grataitement et non & titre de récompense,
de sorte'que ce n'est ni pour ses biens ni ses dons que nous aimons
I'homie , mais plutot vice verse. Nous voulons que nos amis scient
justes, etc..., dit Aristote. L'auteur des Proverbes dit par conire,
chap. XIX : « Il y en a un grand nombre qui honorent la personne de
celui qui est puissant, et ils sont les amis de celui qui leur fait des
largesses. » Aussi 'auteur de I'Ecclésiastique dit-il, chap. XII : « Ce
n’est pas dans I'abondance que 'on reconnoit un ami. » Tant que
vous serez heureux, ditle poéte, vous aurez beaucoup d’amis. Mais si
les temps deviennent mauvais vous serez seul. Il n’en est pas ainsi de
Jésus-Christ. « Mes biens ne vous manqueront jamais. » Ps. XV. El en-
core, comment? Cet amour nous fail aimer d’une maniére stable, qui
n’est ni muable nitransitoire. Ainsi Jésus-Christ, « aprés avoir aimné
les siens, les aima jusqu’a la fin. » Saint Jean, ch. XIII. « L’ami véri-
table aime toujours, » Proverbes, ch. XVII. §'il aime toujours, il aime

ostensa non est, quia effectibus signantibus
adhuc major est. Eecli., XXl : « Beatns
qui invenit amicum vernm. » Si beatus
qui invenit, qualis est qui perdit ? Amplios
quomodo ? Efficaciter, non tepide. Grego-
rius : Probatio dilectionis exhibitio ost
operis. 11 Reg., XV : « Ostendisti amici~
tiam et fidem.» O quam efficaciter nos
Christus dilexit et diligit, qui humanz di-
lectionis affectum tantis effectibus ostendit.
Joan., XV ; « Majorem hac dilectionem
nemo habet, » etc., id est, Joan., IV : « 8i
Christus nos dilexit, et nos debemus invi-
cem diligere. Si Christus pro nobis animam
suam posuit, et nos debemus pro fratribus
animas ponere. » I Joan.. Il : « Qui ha-
buerit substantiam, » etc. Amplins, quo~

modo? Gratis, non mercenarie, ut non
hominem propter res vel dona, sed potius
e converso. Aristoteles : Amicos justos esse
volumus, etc. Quo contra, Provert., XIX :
« Multi colunt personamn potentis, et amici
sunt dona tribuentis. » Et ideo dicitur
Eccles., XII : « Non agnoscelur in bonis
amicus. » Poeta : Gum fueris felix, multos
numerabis amicos. Tempora si foerini no-
bila, solus eris. Non ita Christus. Ps. XV:
« Bonorum meorum non indiges. » Amplius
quomodo ? Stahiliter, non mutabiliter vel
transitorie. Sic Christus, Joan., XIIl: « Cum
dilexisset suos, in finem dilexit eos. »
Proverd., XVII: « Omni tempore diligit
qui amicus est. » Si omni, ergo tempore
prosperitatis propris, et tempore adversi-
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donc pendant le temps de sa propre prospérité, et le temps de 'ad~
versité d’autrui. Il est écrit par conire dans 'Ecclésiastique, ch. VI :
« Il y a un ami qui devieni cnnemi. » Yous voyez donc de quelle ma-
niére la nature produit le mouvement de 'amour de Paffection d’a-
mitié envers le prochain. En tant que tel, il est bon d'une bonté na-
turelle; en tant qu'il vient de la nature délibérative, il est hon dans
son genre ; cn tant qu'il vient de la nature aidé par la grace gratuite-
ment donnée, il tire sa bouté de quelques circonstances; en tant qu’il
vient de la natuve élevée par la-grace qui rend ngréable, il est hon
méritoirement. Mais 'amour déréglé qui découle de la nature dépravée
par le vice de la concupiscence, comme d'une source corrompue et
par lequel nous aimons le prochain, nous rend coupable de péché; si
nous I'aimous moins que Dieu, nous péchons véniellement; si nous
I'aimons autant ou plus que Dieu, nous péchons mortellement. On lit
dans saint Matthieu, ch. X : « Gelui! qui aime son pére ou sa mére plus
que moi, ete,..» Mais comme 'amour et 'amitié a dans sa durée, son
principe, son wmilieu et sa fin , parfois il est vicié dans son principe,
parfois dans son milieu et parfois dans sa fin; ce qui fait que parfois
Pamour nait du vice de la concupiscence. Parfois aussi, I'amitié dont
'origine spirituelle ou naturelle cst exempte de vices, se termine par
un amour charnel, parce qu’elle s'est laissée downiner par le vice. Ou
Iit dans ['Epitre aux Galates, chap. 1II : « Vous étes devenus insensés,
vous qul aprés avoir comtmencé par I'esprit, terminez par la chair. »
Vous avez mieux commencé que vous ne finissez, dit le poéte; vos
derniéres aclions détruisent les premiéres. Cet homme et cet enfant
ne ressemblent pas. Parfois aussi, mais ¢’est ce qui est trés-rare, c'est
le contraire qui arrive. Ainsi David aima d’ahord Betsabée d’une ma-
niére illicite et adultére ; il 'aima ensuite licitement dans le mariage.
Mais les choses (jui ont commenceé par un principe mauvais ne peuvent
que difficilement étre conduites & bonne fin.

tatis alien®. Quo contra, Eccles., VI: «Est
amicus qui convertitur ad inimicitiam. »
Vide igitur quemadmodum motus dilec~
tionis amiciti® it proximum producitur a
natura, in guantum lalis bonus bionitate
naturas; a natura deliberativa bonwvs in ge-
nere ; & natura adjula per gratiam gratis
datam, bonus ex aliqua circumstantia; a
natura elevata per gratiam gralmin facien-
tem, bonus meritorie. Verum ex natura
vitio libidinis depravata, quasi ex radice
corrupta orjtor dilectio inordinata, qua
proximum diligendo peccamus, et si citra
Deum, venialiter; si &que vel supra, mo-
raliter. Matth., X

principinm, medium et finem, quandogue
in principio, quandogue in medio et quan-
doque in fine vitiatur, unde aliguando
dilectio ex vitio lbidinis nascitur. Non-
nunquam etiam amicitia, que sine vitin
naturaliter vel spiritualiter inchoatur,
subintrante vitio carnaliter terminatuor.
Galat., 1l : « Si stulti facti estis, ut cum
spiritu cceperitis carne consummamini, »
Poeta: Coepistt melius quam desinis, ultima
primis cedunt, dissimiles hic vir et ille
puer. Quandoque etiain licet vix et raro
contingit e converso, Si¢c David Betsabee
primum iilicite in adulterio, postmodum

: « Qui amat patrem ant ; debite dilexit in matrimonio. Sed vix bono

matrem supra me, » aetc. Cum autem di- | peraguntur exilu, que malo sunt inchoata

lectio et amicitia in duratione sua habeat .

prineipio.
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CHAPITRE VI

On aime ausst le prochain d'un amour de concupiscence. Il faut
observer que la proximité qui résulte de la convenance réelle, est de
deux espéces. Il v en a une de logique, elle existe entre les choses
qui sont semblables par la forme substantielle ou accidentelle, et qui
par conséquent se ressemblent : 'amour d’amitié produit cette proxi-
mité. L’autre proximité est physique, telle est celle qui existe entre
la matitre et la forme, qui inclinent mutuellement 'une vers Pantre
par un désir réciproque , jusqu'a ce qu'elles s'unissent naturellement
dans le terme de leur convenance : telle est celle qui existe entre
I’homme et la femme. «Ils seront deux dans une méme chair. » Gen.,
chap. II; c’est sur cette proximité que se fonde 'amour de concupis-
cence. Car comme I'homme désire naturellement une nourriture con-
venable pour la conservation de son individu, il désire aussi généra-
tivement ce qui est destiné & la conservation de son espéce. Cet amour
est 'appétit ou le désir qui est toujours bon d'une bonté de nature, mais
qui parfois est bon en tant qu'habitude. Par circonstance méme,
gquelquefois il est méritoire,, d’autres fois il est véniellement ou mor-
iellement mauvais. On connoit quand il est bon ou mauvais, quand
il est plus ou moins bon ou quand il est mauvais, en distinguant
le principe d’ou il découle la fin ou le terme vers lequel il vise, la
matiére sur laquelle il s'applique , le mode ou la forme selon lesquels
il existe. Le principe d'ou découle ce mouvement c’est la. nature.
Mais cette nature est de deux espéces, savoir la sensualité et la raison.
La sensualité se considére sous deux points de vuaes, ou en fant qu’elle
est brutale , ou en tant qu'elle est humaine. La concupiscence hu-
maine peut se considérer de trois maniéres, en tant qu’elle a été

rativa ordinate ad conservationem speciei.

CAPUT VL

Diligitur etiam proximus dilectione con-
cupiscentiz. Nota, propinquitas secundum
convenientiam realem duplex est. Una lo-
gica, qua est inter similia substantiali vel
accidentali forma conformia, hanc opera-
tur dilectio amicitiee. Alia physica, qualis
est inter materiam et formam, quae mutuo
appetitu ad invicem inclinantur, donec
naturaliter in termino convenientie unian-
tur : heee est inter masculom el feerninam.
Genes., I : «Erunt duo in carne una,»
super hane fundatur dilectic concupiscen~
tie. Sicut enim naturaliter concupiseit
homo conveniens nutrimentum nutritivee
ad conservationem individui, sic et gene-

H®c dilectio est appetitus vel desiderium
quod semper bonum est bonitate natvre,
sed in genere moris aliquando est honum.
In genere ex circumstantia vel meritorie
aliquando malum venialiter vel mortaliter.
Quando vero bonum vel malum, et quando
magis vel minus honum vel malum cognos-
citur distinguendo principium a quo est,
finem vel terminum ad quem est, mate-
riam in quamn, et modum vel formam se-
cundum quawm est. Principium a quo est
motus iste, est natura. Hec autem duplex
est, scilicel sensualitas et ratio. Sensualitas
dupliciter consideratur, ut brutalis et ut
humana. Humana tripliciter consideratur,
ut instituta et innocens, ut vitiata fomite



DE L’AMOUR DU PROCHAIN. 49
créée et qu’elle est innocente , en tant qu’elle a é1é viciée el corrom-
pue par la concupiscence , en tant qu'elle a été réparée par la grace
et la pratique du bien. On la considére aussi de deux maniéres dans
le mouvement qu’elle produit, parce que ce mouvement elle le produit
ou par elle-méme ou par une puissance supérieure , savoir la raison.
La raison se considére sous deux rapports : en tant que naturelle et
‘en tant que délihérative, Elle est triple en état , elle existe ou comme
créée ou comme viciée par la concupiscence , ou comme luxure, ou
en tant que réparée, et cela a lieu de deux maniéres; on par la grace,
donneée gratuitement , savolr par la vertu de la chasteté informe et
politique de laquelle Aristote traite dans son Ethigue, ou par la grace
qgui rend agréable, savoir la chasteté formée par la charité. On peut
encore la distinguer quant au terme ou quant & la fin, parce que,
d’apres Aristote, le désir est multiple, Celui-ci est comme la fin, cet
autre pour conduire & la fin. Il y a deux fins. La premiére, c’est ce
que vous prétendez faire, la seconde, c’est ce que vous prétendez ob-
tenir ou acquérir. L'intention de faire semble se terminer par le mé-
lange : I'intention d’obtenir dans la progéniture la volupté ou tout
aulre chose semblable. L'appéit, le désir ou la fin de cet amour peut
donc étre de vivre ensemble, d’avoir des enfants, eic., ou ce qui con-
duit & lafin de cet amour, tel que se voir, parler ensemble , les
regards , la vue, les conversatlons le contact, les baisers, I'action
elle-méme. La choae dont la fin est mauvaise, illicite, est régulié-
rement mauvaise elle aussi. Lorsqu’il n’est pas permis de vivre en-
semble, la fin est donc mouvaise, de méme que lout ce qui s’y rap-
porte ; mais il w'en est pas ainsi si foutes ces choses se rapportent
a cette fin ; et qu'on s’arréte a ces diverses actions, alors elles seront
jugées en elles-mémes. Il en sera tout autrement si elle se rapporte
4 upe autre fin qui est peut-étre bonne, puisqu’elles sont indiffé-
rentes d’elles-mémes. Aussi est-il dit : « Celui qui verra la femme, »

et corrupta, ut reparata per gratiam et
exercitium boni. Et consideratur dupliciter
in motu, gnia movel aut perse aut umnpe-
rio superioris virtutis, scilicet rationis.
Ratio dupliciter consideratur, ut natura et
ut deliherativa. Hewec triplex in stata, ut
instituta vel vitiata fomite vel luxuria, vel
ut reparata, hoc dupliciter, vel per gratiam
gratis datam, scilicet per virtutem castita-
tis informis et politice, de qua agit Aris-
toteles in Efhic.: vel per gratiain gratum
facientem, scilicet castitatem charitate for-
matamn. Quoad terminum vel quoad finem
distingnitur, quia desiderium multiplex
secundum Aristotelem. Hujus ut finis, ha-
jus ut ad finem. Finis daplex est. Primus

Vii.

quid intendis facere, secundus quid conse-
qui vel acquirere. Intentio faciendi termi-
nari videtur commixtione ; intentio con~
sequendi in prole, voluptate vel simili.
Potest ergo esse appetitus et desiderium,
vel ipsius finis, ut coéundi et generandi,
vel similium ; vel ejus quod ad finem, ut
videndi et alloquendi, versus: Visus allo-
quinm, contactus et oscula factum. Regu-
lariter, cujus finis malus et illicitus, et
ipsum. Ubi ergo coitus illicitus, et igitur
ipsum malum, et ad hunc finem relata;
sed secus est si ad hunc finem referantur,
sed sistatur in ipsis, tunc emm judicabun~
tur secundum se. Secus si ad finem alinm
fortasse bonnm referantur, cum de se in~

&
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non pas d'une maniére absolue , mais « avec des yeux e concupis-
cence, commet I'adultére. » Il ne vous est pas défendu de voir les
femmes, dit saint Augustin, mais il vous est défendu de les convoi-
ier, etc.... On ne convoite pas seulement par I'affection, mais encore
par le regard, et la concupiscence des femmes convoite, efc...
Cette régle d’Aristote, ce qui est plus prés d’unefin qui est bonne, est
meilleur en tant que tel, mais ce qui est plus prés d’une fin mau-
vaise, est aussi pire. Il est ddhc avantageux pour I'’homme de ne pas
toucher la femme , il lui est aussi avantageux de ne la voir, ni de
I'entendre sans raison. Car la voix douceureuse et perfide a des
doigts. « J'ai fait alliance avec mes yeux, etc. » Job, XXXI. Il n’est
pas permis, dit saint Grégoire, de voir ce qu’il n’est pas permis de
convoiter.

Quant 4 ]a matiére, en supposant I'unité de nature et la diversité de
personne, on distingue dans la méme espéce deux individus, ce sont,
selon le sexe, I’homme et la femme : d’apres 1a loi, on distingue entre
sa. propre femme et celle d’autrui; il en est de-méme des autres
circonstances matérielles qui rendent I'action licite ou illicite. L’ Apdtre
dit, Ephés., chap. V : « Maris aimez vos épouses, etc... » Au livre
des Proverbes, chap. V : « Gardez celle qui vous est trés-chére, ré-
jouissez-vous continuellement dans son amout. »

Quant au mode ol & la forme , on distingue entre la volonté semi-
pleine et la volonté pleine, enire le désir modéré et le désir immodseré;
et selon que ces choses sont plus ou moins grandes, le mal est ou vé-
niel ou mortel. On juge généralement et régulierement de la méme
maniére la volonté pleine el I'acte. Ce qui fait que lorsque les actes
sont prohibés , la volonté I'est aussi; lorsqu’ils sont renfermés dans
cerlaines limites, la volonté l'est aussi; lorsqu'ils sont licites, elle
est licite ; lorsqu’ils sont légitimes, elle est légitime. Mais remarquez

differentia sint. Unde dicitur : « Qui vide-
rit mulierem non absolute , sed ad concu-
piscendum eam, meechatur. » Augustinus:
Feeminas videre non prohibemini, sed
appetere, etc. Non solum affectu, sed as-
pectu appetitur, et appetit concupiscentia
feeminaram, ete. Regula Aristotelis ; Quod
fini bono propius est, melius est in guan-
tum tale, quod malo pejus. Bonum est
igitur homini mulierem non tangere, sed
et non sine causa audire vel videre. Vox
enim blanda et nequam digitos habet.
Job, XXXI: « Pepigi feedus cum oculis
meis, » etc. Gregorius: Non licet intueri
quod non licet concupisci. Quoad materiam
supposita unitate naturse, diversitate per-
sonss, una specie duobus individuis distin-

guitur inter masculum et femiram sexu,
inter suam et non suam lege, et sic de
aliis materi® circumstantiis , ex quibas fit
actio licita vel illicita. Ephes., IV : « Viri,
diligite uxores. » Proverd., V : « Serva
charissimam tibi, in amore illius delectare
jugiter. » Quoad modum vel ad formam
distinguitur inter voluntatem semiplenam
et plenam, inter appetitum moderatam et
immoderatum, et hoc vel parum vel mui-
tum, ut secondum hoc vel majus vel minus
malum veniale vel inortale. Regulariter
item est judicium generale plena volunta-
tis et actus. Unde prohibiti actus prohibita
est, voluntas, cohibiti cohibita, liciti licita,
debiti dehita. Sed nota, hunc motum di-
lectionis proprie loguendo non elicit habi-
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gue ce mouvement e 'amour ne produit pas, & proprement parler,
Pétat de charité, puisque, d’apres la diversilé des personnes et des
étals, il commande, il tente , il supporte ou il retranche, ou prenant
Ia fuite il se soustrait & ses exigences.

CHAPITRE VIIL

« Yous aimerez votre prochain comme vous-méme. » Comme
I’'amour gratuit est ou.une action ou un mouvement, il a des causes
et des effets. I1 y a quatre genres de causes; ce soni les causes effi-
cientes, matérielles , formelles et finales. La cause efficiente est celle
d’ott découle le mouvement ; d'aprés Aristote, cette cause est double
dans le mouvement de I'amour. Le premier motepr qui met en mou-
vement et qui n’est pas mit, c’est Dieu. Il demeure immuable, dit
Boéce, et il met tout en mouvement, C'est Dieu qui donne le comman-
dement de 'amour, afin que nous soyons obligés d’aimer. On lit dans
saint Jean, chap. XV : « Ceci est mon commandement. » Dans la
premiére Epitre de saint Jean, chap. IV : « C'est de Dieu que nous
tenons ce commandement et non de ’lhomme ni de I’ange, il nous vient
de Dieu , afin que celui qui aime Dieu aime, etc... » Il y ajoute aussi
I'exemple, pour que nous sachions ce que nous avons & faire. 11 est
écrit dans saint Jean , chap. XIII : « Je vous donne un nouveau com-
mandement, #«fin que vous vous aimiez mutuellement, comme je
vous ai aimés. » Il donne aussi et 'esprit et 1'état de charité, afin
que nous le puissions. Nous recevons le Saint-Esprit sur la terre, dit
saint Augustin, afin d’aimer le prochain. Il nous promel aussi une
récompense, afin de stimuler notre volonté, il nous menace d’un
supplice, de peur que nous ne 'omettions, il produit en nous le mou-
vement , afin que nous agissions en y coopérant. « Sans moi vous ne
pouvez rien faire, » saint Jean, chap. XV. Le second moteur qui

tus charitatis, cum ipsum secundum di-
versitatem personarum et statuum imperat,
tentat, vel tolerat, vel amputat, vel fugiens
declinat.

CAPUT VI

«Diliges proximum taum sicut teipsum.»
Dilectio gratuita, cum sit actio vel inolus,
causas habet et effectus. Causarur quatuor
sunt genera, efficiens, malterialis, forinalis
et finalis. Efficiens causa est unde princi-
pium motus, secundum Aristotelem : hac
in motu duplex est. Motor primus quoi
roovet non motus, scilicet Deus. Boetius :

gendo, ut debeamus. Joan., XV : « Hoc est
praeceptum meum. » 1 Joan., IV : « Hoc
mandatum habeinus a Deo, non ab hoinine
vel angelo, sed a Deo, ut qui diligit Deum,
diligat , » ete. Item addit exemplum , ut
sciamus. Jaan., X!l : « Mandatum novum
do vobis, ut diligatis invicem sicut dilexi
vos. » Item donat et spirituin et charitatis
habitum, ut possimus. Augustinus : In
terra dat Spiritus sanctus, ui diligatur
proximus. Item promittit premiom ut ve-
limus ; comminatur supplicium ne omitta-
mus; operatur rotum, ui cooperantes
agamus. Joan., XV : « Sine me nihil po-

Stabilisque manens dat cuncta moveri. .teshs facere. » Motor secundus qui movet

Hic est Deus qui dat mandatum de dili-!

motus, est anima rationzlis in quantum
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produit le mouvement, c’est I'ame raisonnable en fant que telle;
I'ame qui est agréable par la forme de la grace, qui est inhérente &
la substance et qui produit cet acte par la puissance du libre arbitre
ou de la volonté préparée & ces fins parI'état de 'amour et de la cha-
rité. Par conséquent lorsque par sa puissance cognitive elle saisit
Pobjet, ou qu’elle le compareavec la matiére voulue, elle remarque ses
conditions qui la disposent relativement & la puissance motrice et qui
provoquent ce méme mouvement. Il y a dix causes ¢ui produisent le
mouvement d’'une maniére efficiente; il y a six de ces causes qui le pro-
duisent proprement et quatre qui le produisent improprement. Dieu
le Pere, le Fils, et le Saint-Ksprit, produisent proprement ce mouve-
ment : tous trois, ils ne font qu'un seul Dieu, un seul créateur, par
conséquent un seul moteur qui produit ce mouvement d’une maniére
admirable, insensible, douce et ulile. La substance de I'ame, la forme
de la grace, la puissance de la volonté produisent aussi ce mouve-
ment. La volonté est en effet un instrument qui se meut lui-méme,
d’aprés saint Damascéne. L'élat naturel de 'amour, I'état de 'amour
gratuit , c’est-a-dire la charité , meut improprement et puissamment
I'objet qui est disposé pour cela. L’objet délectable meut aussi quand
on I'a saisi, il cn est de méme de 1'objet aimable, saisi par l'intellect
en tant que tel, il met le sentiment affectif au mouvement; et cn sai-
sissant par l'intelligence, il fait comme un mouvement vers 'ame , et
en aimant le mouvement, part comme de I'ame. Il en est de méme
de la fin. La fin factice ne s’entend que dans un sens métaphorique.
La fin est en effet le principe du mouvement en tant qu’elle est dans
Vintention et 1'espérance ; elle le lermine, elle lui procure le repos,
en tant qu’elle a alteint son but, la chose vers laguelle elle tendoit. Le
commandement, I'exemple produisent aussi ce mouvement. Ils agitent
moins vivement V'esprit, dit le Poéte, des qu'ils ont été affoiblis par

talis, ques a Deo grata per formam gratiz,
qua inest substantie per potentiam liberi
arbitrii vel voluntatis dispesitam habitu
naturalis amoris et charitatis, producit
hune actum. Cum ergo cogniliva appre~
hendens objectum vel materiam debitam
conferendo, advertit conditiones ejus ipsam
disponentes respectu motivep, et motum
pravocantes. Suat enim decem moventia
per modum efficientis, sex proprie, et
quatuor improprie. Proprie movet Deus
Pater, et Filius, et Spiritus sanctus, qui
tres sicut unus Deus, unus creator, et ita
unus motor movens in hoc motu mirabili-
ter, insensibiliter, suaviter et utiliter.
Item substantia anime, forma graties, po-
tentia voluntatis. Voluntasenim est instru-

mentum seipsum movens, secundum Da-
mascenum. Habitus naturalis amoris,
habitus gratuiti amoris, scilicet charitatis,
improprie et large movet objectuin dispo-
gitum. Delectabilza enim apprehensum
movet , sic et amabile ; in quanium tale
apprebensum intellectu movet affectum,
et fit intelligendo quasi motus ad animam,
in diligendo quasi motus ab aniwa. Item
finis. Aristoteles : Finis factivus non est
nisi secundum metaphoram. Principiat
enim motam finis, prout est in intentione
et spe, terminat autem motum et quietat,
prout est in adeptione et re. ltem nanda-
tum. Itemn exemplum. Posta : Segnius ir-
ritant animum depressa per aures, elc.
Uirumque ergo ircitat, et ita movet, licet
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{ouie, etc.., 1ls agitent donc 'un et I'autre, et par conséquent pro-
duisent le mouvement, bien que 1'un le produise plus grand, et que
Pautre le produise moins grand. Sénéque dit, « plus les hommes, eie. »
L’Apétre dit aussi, Hébr., chap. X : « Et ayant les yeux les uns sur
les autres pour nous exciter a la charité. » I faut ici remarquer, quant
a la matiére, que comme 'amour n’est qu'un accident, il n’a pas de
matiére de laquelle, mais seulement dans laquelle, et en tant qu'il est
accident ou forme accidentelle ; il résulte de 1A que le sujet dans le-
quel il se trouve ou auquel il donne sa forme, est aussi sa matiére,
Mais en tant qu'il est action nu mouvement , sa matiére c’est 1'objet
méme dans lequel il se irouve. Mais on peut considérer I’objet de deux
maniéres ; on peut le considérer et d’aprés la substance, et d’aprés la
raison de l'objet, comme on le voit par I’objet coloré qui est 'objet
de la vue et la matiére de la vision en tant que colorée, et non en tant
que substance. Il y a un double état de 'amour, savoir 1’état na-
turel et 'état gratuit; ce qui fait qu'il a aussi un double acte, et une
double matiére ou ohjet. D’aprés 1’élat de 'amour naturel , je m’aime
surtout d'un amour d’amitié qui est souveraine , dans ce sens, je
m’aime méme plus que Dieu. D’aprés P'état de 'amour gratuit au con-
traire, ¢’est Dieu que j'aime surtout, que j’aime souverainement, et
dans ce sens j'aime plus Dieu que moi. La matiére véritable par con-
séquent de I'amour naturel, c’est moi, celle de Pamour gratnit aun
contraire, c'est Dieu, et 'un et I'autre a pour objet le prochain. Le
prochain a en effet des rapports avee moi, et par ce moyen il devient
la matiére de Pamour naturel; il a des rapports avec Dieu, et suus ce
rapport il devient la matiére de I'amour gratuit, c’est-a-dire de la
charité. Saint Augustin dit dans son livre de la Vraie religion :
L’homme ne doit point aimer I'homme, comme s’aiment les fréres
issus de la méme chair, ou les enfants, etc..... Et ceci ne doit pas pa-~

alterum magis altero. Seneca : Homines
magis, ete. 4d Hebr., X : « Considerantes
invicem in provocatione charitatis, » Circa
materiam nota, Dilectio cum sit accidens,
non habet materiam ex qua, sed in gua,
et in quantum est accidens vel forma acci-
dentalis, sic subjectum in quo est et quod
informat, et est ejus materia. In quautam
vero est actio vel motus, sic materia ejus
dicitur objectum proprium in quod est.
Objectum autem considerari potest dupli-
citer, scilicet secundum substantiam vel
serundum rationem objecti, ut patet in
colorato, quod est objectum visus et ma-
teria visionis in quantum coloratum, non
in qnantum substantia. Est autem duplex
habitus amoris, scilicet naturalis et gratui-

tus ; et secundum hoc duplex actus et du-
plex materia vel objecturn. Ex habitu na-
turalis amoris dilsctione amicitiee diligo
me principaliter et summe, etiam plus
quam Deum. Ex habitu amoris gratuiti,
e converso Deum principaliter et smnme,
et Deum plus quam me. Propria ergo ma-
teria amoris naturalis ego, gratuiti Deus,
uterque amor intuetur proximum. Habet
enim proximus convenientiam mecom,
secundum hanc cedit in materiam amoris
naturalis ; habet couvenientiam cum Deo,
secundum bhanc in materiam gratuiti, sci~
licet charitatis. Augustinus, De vera reli~
gione : Non sic homo ab homine diligendus
est, ut diliguntur carnales fratres vel
flii, etc. Nec hoc inhumanum videri debet.
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roltre inhumain. [l y a plus d’inhumanité & n’aimer dans I’homme que
ce qui est le fils qu’a ne pas aimer en lui ce qui est ’bomme. Car ¢’est
ne pas aimer en lui ce qui vient de Dieu, ¢’est n’aimer que ce qui vient
de soi. Pareillement, si je me saisis moi-méme comme un autre que
moi; sous ce rapport je puis me rapporter  Dieu ou & moi-méme, et
dans ce sens je puis dtre la matiére de Pamour paturel et de Yamour
gratuit. Remarquez cependant (ue comme divers ouvriers peuvent avec
une seule et méme matiére faire divers ouvrages, et que le physicien
et le mathématicien ne considérent pas une méme ligne de la méme
maniére ; de méme 'amour naturel et I'amour gratuit ont des rapports
dans la substance de I'objet aimé, comme dans une matiére commune;
mais ils different par la raison et le mode d'aimer, comme dans la
forme de P'euvre lui-méme. Remarquez que comme le feu altére I'eau
qui naturellement est froide, et qu'il larend actuellement chaude conire
sa pature, cependant il ne lui fait pas perdre son humidité, bien qu'il
soit sec lui-méme en tant qu'il est chaud : de méme la grace altérant
la nature de la charité, lui enléve quelque chose dans son amour, et
par un acte opposé 'éléve au-dessus d’elle-méme, et souffre a coté
d’elle certaines choses qui lui sont opposées, qui, bien qu’elles soient
avec elle, ne viennent cependant pas d'elle ; comme ce qui réchauffe
I'eau vient du feu, et que Phumidité qu’elle conserve aprés avoir été
réchauffée ne vient pas du feu, mais d’elle-méme. Donc, comme V'a-
mour gratuit aime d’abord, surtout et souverainement Dieu par pure
charité ; ce que j'aime en moi-méme, ce que j'aime dans le prochain
c’est Dieu, bien que I'amour naturel y méle dans cette vie certaines
choses qui ne sont pas mauvaises, mais qui sont des biens imparfaits;
ces choses ne vienneni pas de la charité , elle les supporte , et peut-
étre s’en délivre-t-elle dans le ciel. L'Apétre dit, 1 Cor., chap. XIil :

Magis enim inhumanum est non amare in Jet tamen humidam dimittet, licet ipse

homine guod homo est, sed amare quod
filius est. Hoc enim est non in eo amare
quod ad Deum pertinet , sed amare illud
quod ad se pertinet. Similiter si meipsum
apprehendero tanquam alium , possum ad
me vel ad Deum referre, et secundum heec
pro materia amoris naturalis vel gratuiti
habere. Nota tamen quod sicut diversi arti-
fices ex una eademque materia diversimode
operantur, et sicut unam et eamdem li-
neam aliter considerat physicus, aliter
mathematicus : sic amor naturalis et gra-
tnitus conveniunt in substaniia dilecti,
quasi in communi materia, sed differunt
in ratione diligendi et modo, quasi in
operis forma. Nota etiam, quod sicut ignis
aquam alterans naturaliter frigidam , ac-
tualiter contra naturam soam calidam facit,

sicut calidus, ita etiam siccus sit : sic gra-
t1a charitatis naturam alterans in amore
ejus queedam tollit, et ad contrarium ac-
ium ipsam elevat supra se, et quasi contra
se guedam secum compatitur, qua etsi
sint cum ea, non tamen ab ea : sicut ab
igne est quod aquam calefacit, calefacla
antem humeetat, hoc tamen non est ab
igne, sed a se. Cum igitur amor gratuitus
primo et priucipaliter et summe diligat
Deum pura charitate, nec in meipso nec
in proximo aliquid diligo nisi Deum,
quamvis naturalis amor queedam non qui-
dem mala, sed imperfecta bona admisceat
in statu vite, gque charitas non causat,
sed tolerat et evacnat forsitap in statu
patrize. 1 Cor., XIlI : « Cum venerit quod
perfectum est, evacuahitur, » etc. Condi-
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« Mais lorsque nous serons dans 1'état parfait, tout ce, etc..., sera
aboli. » Donc les conditions du prochain relativement & Dieu sont la
raison de la gratuité de I’amour que nous avons pour lui. Ces condi-
tions se diversifient relativement aux trois états , celui de la nature,
celui de la grace et celui de la gloire. (Juant & I'état de la nature, je
considére quatre choses dans le prochain. La premiére chose, c’est
que celui que j'aime souverainement en charité est son auteur, qu’il
I'aime, lui qui I'a créé. On lit dans le livre de la Sagesse, chap. XI :
« Celui qui aiine D'effet, aime nécessairement la cause efficiente; »
ainsi j'aime par amour pour I'écrivain le livre qu ’il a composé ou ce
qu'il a écrit; on aime la peinture par amour pour le peinire, on aime
generalement tout ccuvre dont on aime Partisan. Mais comme Dieu a
fait tout ce qui existe et qu’il aime toute chose, par conséquent celui
qui 'aime lui-méme gratuitement et intimement, aime généralerment
tout & cause de lui. Il aime cependant plus spécialement I’homme et
Pange, c’est-d-dire la créature raisonnable qu’il a créée avec un art
plus particulier, d’aprés ces paroles de la Genése, chap. I : « Faisons
’homme & notre immage , ete... » En tant qu'il est 'image de celui que
Jaime le plus, et qu'elle me le représente dans un grand nombre
d’individus; je dois 'aimer plus intimement , ainsi que le prouve ce
que nous avons dit en parlant du dixiéme degré de 'amour. Toutes les
créatures sans exception , méme celles qui sont privées de raison, me
sont done chéres, parce qu'on les appelle et qu’elles sont réellement
les vestiges de ce que j’ai de plus cher, puisque chacune d’entre elles
est un étre, un étre un, vrai et bon, et que par conséquent cet étre con-
duit & V'étre qui est'V'essence premiére et souversine, qui est I'unité,
la bonté et la vérilé. Mais elles ne me sont pas toutes chéres de la
méme maniére; elles me sont plus ou moins chéres suivant que j’y vois
gravé plus ou moins profondément les traces de mon bien-aimé. Ce-

tiones igitur proximi per relationewn ad
Deum sunt ratio gratuite diligendi ipsum.
Hee diversificantur secundum iriplex, esse
natura, gratie et glori®. Quoad esse na-
ture, quatuor in proximo considero. Pri-
mum est, quod ille quem ex charitate
summe diligo, enm fecit, et utique diligit
quem fecit, Sap., XI. Diligitur. autem
effectus necessario ab eo qui causam effi-

cientem diligit, ut liber vel scriptura ob
amorem scriptoris, pictura ob amorem
pictoris, et generaliter ormne opus oh amo-
rem amati opificis diligitur. Quamvis autem
Deus omnia fecerit, et omnia diligat, ideo
qui gratuite et intime diligit ipsum, omnia
generaliter diligat propter ipsum. Homi-
nem tamen specialiter et angelum, id est

rationalem ecreaturam ex arte generali
quasi specialius factam, juxta illad Genes.,
1: «Faciamus hominem ad imaginem,» ete.
Secundum, quod amicissimi mei imago est
ipsum mibi in multis representans, ut
patet supra in decimo gradu amoris , magis
debeo amare. Chara igitur sunt mihi gene-
raliter omnia etiam irrationabiha, guia
dicuntur et sunt charissimi mei quasi ves-
tigia, cum quodlibet ipsorum sint ens, sit
unum, verum et bonum, et ideo duc1t ad
illum qui summna et prnna, essentia est
onitas, et veritas et honitas. Sed hzc dif-
ferenter mihi sunt chara, sicut differenter
secundum ma.gls el minus impressa suut
eig chari mei vestigia. Specialiter tamen
charus angelus et homo in quo charissimi
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pendant I'ange et 'homme me sont spécialement chers parce qu'ils
sont I'image de mon bien-aimé. Car comme I'honneur de I'image se
rapporte au prototype, d’aprés saint Damascéne, il en est de méme
de 'amour, On aime l'image de Jésus-Christ peint par un homme sur
un tableau, ou sur une légére toile, et elle ne représente que I'homme
seul et non Dieu; bien plus elle ne représente que foihlement le cerps
de ’homme et non son ame. Il en est de méme de 'image de Mario sa
meére, taillée dans I'ivoire avec celle de son enfant, ou jetée en fonte.
AbL ! par conséquent combien celui qui aime Dieu, doit-il aimer cslte
image indélébile el incorruptible de Dieu, faite selon Dieu et par Dieu,
qui ne représente pas I'enfant avec sa mére, mais hien le Fils avec
le Pere, et le Saint-Esprit avec 1'un et I'auire! Qu'il seroit brillant le
miroir qui représenteroit et permettroit toujours & celui qui aime de
voir I'objet de son amour !

Troisiémement, que I’esprit qui est mon ami le plus intime esten lui-
méme non-seulement comme la cause dans I'effel qui quelquefois s’y
introduit selon la vertu et non selon la substance; c¢’est-a-dire en fant
qu'elle est cause efficiente et finale; il ne s'y introduit pas comme un
roi dans son royaume; il n'y est méme pas toujours quant a la pré-
sence personnelle; il n’y est pas comme 'accident dans son sujet qui
est séparable, qui est contenu et qui contient, dont on a besoin et qul
a besoin lui-méme ; il n'y est pas comme la forme du sceau surla cire,
cette forme on peut I'effacer; il ny est pas comme la figure dans le
miroir; il n'y est pas comme I'image de la chose connue dans celui
qui la connoit, maisil y est d'une maniere trés-vraie, trés-pleine; il est
intimement dans la substance par sa puissance et par son opération,
ily est plus intimement que I'ame dans le corps. Si Dieu est en toutes
choses, il 3’ensuit que toutes aussi doivent m’étre chéres, parce qu'il
est dans celui qui le recoit selon la forme du récipient; il est d'une

mei imago est. Sicut enim honor imaginis
ad prototypum pertinet, secundum Damas-
cenum, ita et amor. Diligitur imago Christi
per bominem picta in tabula vel panno
debili, et hominem solum non Deum, imo
corpus hominis tantum non animam exili-
ter repreesentans, Similiter imagp matris
Marie cum puero incisa in ebore vel fusa
metallo. Quantum ergo diligenda est ab
amatore Dei heec indelebilis et incorrupti-
bilis imago Dei facta secundum Deum, et
a Deo reprasentans non puerum cum ma-
tre, sed Filiom com Patre, et Spiritum
sanctom cum utrogue. Quam clarum spe-
culum esset, quod amanti cernere semper
amati speciem reprasentaret. Tertium,
quod amicissimus meus in ipso est non

tantum ut causa m effectu, quee ingreditur
aliqguando secundum virtutem, non secun-

‘dam suhstaniiam, scilicet efficiens et finalis,

uon ut rex in regno, qui esi secundum
potentiam solum, et non semper secundum
personalem presentiam, non ut accidens
in subjecto, guod separabile est et conti-
netur et continet , irdigetur et indiget,
non ut sigilli forma in cera qua deleri
potest , non ut facies in speculo, non ut
species rei cognit in cognoscente ; sed
verissime, plenissime et intime in substan-
tia, virtute et operatione intimins quam
anima in corpore. Quod si in omnibus sit,
et ob hoc ommia mihi chara sunt, quia
tamen receptum est in recipiente per mo-
dum recipientis in rationabilibus firmius
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maniére plus stable dans les étres raisonnables, parce qu'ils sont
perpétuels; il y est plus pleinement, parce qu'ils ont une plus grande
capacité, et c’est 1 ce'qui les rend plus aimables. Et, bien qu'au con-
traire fout soit en lui-méme, et que par suite tout soit plus spéciale-
ment, plus durablement, plus pleinement aimable, cependant les étres
raisonnables sont en lui d’une maniére plus pariiculiéfe et par suite
plus dignes d’amour, paree qu’ils sont dans celui qui est mon ami le
plus intime. On lit, Romains, chapitre X : « De lui-inéme , par lui-
méme, et en lui-méme sont toutes choses, » et au livre des Actes, cha-~
pitre XVIT : « Nous vivons en lui, nous nous mouvens en lui et nous
souirnes en lul. »

Quant a la maniére d’étre de la grace, on en tire les quatre consé-
quences suivantes qui sont fondées sur ce qui précéde. La premiére,
c¢’esl que mon ami le plus intime le perfectionne en le formant ef en
le réformant par la grace , lui qui I'avoit fait en le formant par la na-
ture. Il s’ensuit qu'il est le serviteur et 'enfant de celui que j'aime le
plus, et que par conséquent il faut nécessairement I'aimer. On lit dans
la I Epitre de saint Jean, ch. V : « Quiconque aime celui qui.l'a en-
gendré, etc... » C’est pareillement un ami qui aime, qui est aimé. On
lit dans saint Jean, chap. XVI : « Je ne vous appellerai plus désormais
mes serviteurs, etc... » C'est aussi une épouse. On lit dans le prophéte,
Osée, ch. II : « Je vous flancerai & moi dans la foi. » Dans la I'* Epitre
aux Corinthiens, chap. VI : « Celui qui s’attache & Dieu ne fait qu'un
esprit avec lui. » Secondement, comme ['image de mon ami le plus
intime est représentée par les choses naturelles, elle I'est aussi par les
choses gratuites, elle 'est par la justice dans le juste, par la bénignité
dans celui qui est bienveillant, etc... » On lit, I Cor., ch. XI : « Soyez
les imitateurs de Dieu comme des fils chéris. » Dans saint Luc, ch. VI:
« Soyez miséricordieux , etc...-» Dans saint Matthieu, « soyez par-
faits. » La troisiéme, c’est que mon ami le plus intime est en lui-

inest , quir perpetua, plenius, quia magis
capacia, et ideo magis amabilia. Et licet
omnino e converso in ipso sint, e1 ideo
‘amabilia specialius, et durabilias et plenius,
tamen rationabilia, et ideo magis amanda,
quia in amicissimo meo. Ad Rom., X :
aEx ipso, per ipsum et in ipso sunt omnia. »
Aet.,, XVIL: « In ipso enim vivimus, move-
mur et sumus. » Quoad esse gratie sunt
guatuor, gue snper preemissa quatuor fun-
dantur. Primum quod amicissimus meus
ipsum perfecit informando et reformando
per gratiam, qui ipsum fecerat [ormando
per naturam. Ex quo sequitur quod sit
amicissimi mei famulos et filius, ot ideo
necessario amandus. [ Joan., V : « Omnis

qui diligit eum qui genuit, » etec. Item
amicus amans et amatus. Joanm., XV1:
« Jam non dicam vos servos, » etc. Item
sponsa. Osee, II : « Sponsaho te mibi in
fide, » ete. T ad Cor., VI: « Qui adhzret
Deo, unus spiritus est. » Secundum quod
amicissimo mec enjus imago est per natu-
ralia, similis etiam est per gratuita, per
justitiam justo, per benignitatem henigno,
et sic de aliis. I Cor., XI: « Imitatores Dei
estote sicut filii charissimi. » Luc., VI :
« Estote misericordes, » etc. Matth., V :
« Estote perfecti. » Tertium gquod amicis—
simus meus in ipso est secundum effectus
grati® multipliciter, ut hospes in domo.
Chara mihi domus, cujus hospes charissi-
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méme de plusieurs maniéres d’aprés I'effet de la grace, il y est comme
I'hote est dans la maison. Elle m’est echére la maison de 'hdie que
jaime sincérement ; comme le jardinier qui arrache et détruit dans
son jardin; comme le pontife qui consacre dans le temple par ses asper-
sions, par ses inscriptions et par ses onctions, etc. Comme un maftre
enseignant dans sa classe, comme un époux reposant dans la couche
nuptiale, comme une pierre précieuse ornant un anneau et autres
choses de ce genre. La quatrieéme, c’est qu'il est lui-méme dans mon
ami intime d’'une maniere spéciale. On lit dans saint Jean, chap. IV :
« Dieu est charité, etc... » Il demeure en lui, dis-je, d’'une maniére
admirable, parce qu'il lui est bien plus étroitement et bien plus uti-
lement uni que le membre ne 'est au corps, le cep & la vigne, la
plantea la terre, le poisson a I'ean, I'animal respiranta I’air, le charbon
au feu, la liqueur au vase, F'écriture au livre , I'objet place dans un
lieu qui lui convient et qui Tui est propre a ce méme lieu. Et cependant
il m’est impossible de ne pas aimer ce qui se trouve dans toutes ces
choses, si j'aime intimement celui en qui il demeure. Si elles plaisent
a4 'ame, dit saint Augustin, qu'elles soient aimées en Dieu, ete.
Recueillez de ce qui précéde quatre conditions, qui sont dans le
prochain quant & I'état de gloire , la matiére et la raison de Famour
gratuit que I'on a pour lui. La gloire est un effet de la grace con-
sommée. Je vois donc, d’aprés cela, que celui que j’aime le plus I'a
perfectionné d’une maniere parfaite et par conséquent il ressemble
& ce méme ami intime de la maniére la plus parfaite possible; et mon
ami le plus intime est en lui, et il est Ini-méme dans I'objet le plus
cher de mon amour, en vertu d’une union trés-compléte qui ne sau-
roit étre brisée. C’est par toutes ces choses, que tient, relativement &
Vamour gratuit, la régle : « Si le simple, etc... » En dehors de tont
ce qui précéde, la raison pour laquelle je dois aimer gratuitement
le prochain, ¢’est la volonté du meilleur de mes amis qui le veut, qui

mus, ut bortulanus in hortu evellens et
destruens, ut pontifex in templo consecrans
aspergendo , scribendo et unguendo, etc.,
nt magister in schola docens, ut sponsus
in thalamo quiescens , ut gemma in annzlo
ornans, et similia. Quartuin est, quod ipse
est in amicissimo meo speciai modo.
L Joan., IV : « Deos charitas est, » etc.
Manet inguam mirabiliter, quia muolto
conjunctius multoque utilius sibi guam
membrum in corpore, palmes in vite,
planta in terra, piscis in adqua, animal spi-
rans in aere, carbo in igne, liquor in vase,
scriptura in libro, locatum in loco conve-
niente et proprio. Et tamen in his oranibus
non possum non diligere grod manet, si

illum diligerem intime in quo manet.
Augustinus : Si placent animss, in Deo
amentur, etc. Ex preemissis collige quatuor
conditiones in proximo quoad esse glorie,
qua sunt materia et ratio diligendi gra-
tuite. Est enim gloria gratia consaramnta.
Secundum hsc igitur video, quod amicis-
eimus meus ipsum perfecit ultima perfec-
tione, et ipse amicissimo meo similic est
ultima assimilatione, et amicissimus meus
in ipso, et ipse in amicissimo meo ullima
completissima et inseparabili unione. His
omnibus quoad amovem gratuitum tenet
regula : Sisimplex, etc. Preter hec onnis
ratio gratuite diligendi proximum, est vo-
luntas amicissimi mei hoe volentis et hoc
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me le prescrit, qui, quand méme il ne nous auroit pas commandé
d’aimer pour lui-méme un chien, une pierre, ou tout autre choss
moins imporianie, s'il nous avoit sculement insinué sa volonté par le
moindre des signes, il eat suffisamment commandé & la charité pure-
ment parfaite et sans entraves. On lit, I Pierre, chap. Il : « Morti-
fiant vos co:urs dans I'obéissance de la chanté » et non-seulement de
la pécessité. C'est ce qui fait que la charité o’ aime pas les damnés
simplement, elle qui s'accorde en tout point avec la volonté de son
ami le plus intime. I est écrit au livre des Cantiques, chap. I : « Les
Justes vous aiment, » et saint Augustin ajoute : Ceux dont la voie est
droite sont ceux qui dirigent leur volonté d’apreés la volonté de Dieu,
qui lear sert de régle, et ils préférent sa volonté & la leur, parce
qu’elle est plus parfaite. Remarquez, quant a la forme de celle-ci,
qu’elle est de denx espéces, comme la forme des substances, 'une
extérieure, c’est-i-dire la forme modéle d’aprés laquelle elle a été
faite. En effet, le modéle et I'idée de chaque chose créée , soit qu’elle
soit art1ﬁ01elle soit qu'elle soit naturelle, existe formellement dans
Pesprit de son auteur c'est ce qui fait que saint Augustin distingue
entre 'arche qui est dans V'esprit et celle qui est exécutée extérieure-
ment. L'autre forme qui est intérieure est aussi de deux espéces; la
forme substantielle d’ot découle I’étre premier et simple, comme
I'ame ou P’humanité dans 'homme; Pautre est accidentelle, c¢’est
d’elle que découle secondairement, et d’une maniére relative , I'exis-
tence, telle que la quantité, la qualité; il en est de méme des actions.
Done, comme 'amour est une action qui se rapporte 2 la substanee,
et dont I'accident est la forme, il s’ensuit que, considéré en lui-méme,
il a comme une triple forme. Il a sa forme typique dans la pensée de
Dieu; Dieu, en effet, voit lorsque j’aime le prochain; il ne le voit
pas seulement par U'intellect spéculatif, mais il le voit-encore par I'in-

Jjubentis, qui etsi catulum vel lapidem,
vel minus aliquid propter ipsum diligi non
quidem mandasset , sed voluntatem suam
tantummodo vel nutu minimo insinuasset,
charitati pure perfectee et non impedite
satis preeceptum esset. I Petr., Il : « Casti-
ficantes corda vestra in obedientia chari-
tatis, non tantum necessitatis. » Unde etiam
6b hoc charitas damnatos simpliciter non
amat, qui amicissimi sni ®tern® voluntati
omnino concordat. Cantic., T : « Recti di-
ligunt te. » Awgustinus : Recti sunt qui
volantaten suam dirigunt secundum vo-
luntatem Dei, qua regula est, et volunta-
tem melioris preeponunt voluntati suz.
De qua forma nota, sicut substantjiarum
duplex est forma, una qua est extra, sci-

licet forma exemplaris secundum quam
Facta est. .

Exemplar enim el idea cujuslibet rei
factee, sive artificialis, sive naturalis for-
maliter est in mente factoris, secundum
quod distinguit. Angustinus: Arcam in men-
te, et arcam in opere. Alia quee est intra, est
duplex subsiantialis dans esse primum, et
simplex ut in homine anima, vel humanitas:
et accidentalis dans esse secunduimm , et
secundum quid, ut quantitas , qualitas, et
similia, sic et actionum. Dilectic igitur
cum sit actio ad suhstantiam relata, cujus
accidens est forma ejus, sed seenndum se
considerata quasi trplicem formam habet.
Exemplarem in mente divina : videt enim
Deus cum proximum diligo, et videt non
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tellect pratique. Car c’est lui-méme qui fait que je I'aime, et il sait
ce qu’il fait, puisqu’il le fait volontairement, et par conséquent il
n’ignore pas ce qu'il fait; mais il le sait par I'idée qui n’est pas en lui-
méme par I'action créée, mais bien qui est la cause de I'action. Telle
est la bonté gratuite , inséparable de la bonté substantielle, ce qui se
prouve comme il suit. Parmi les actions, les unes sont bonnes, les
autres mauvaises dans leur genre, la mort, par exemple, quoique
toute action soit bonne dans le genre de la nature.

Quant aux actions mauvaises, 'une est mauvaise en elle-méme,
tel que tuer un homme, I'autre 'est relativement, et celle-ci I'est for-
mellement; tels le mensonge, le vol et les autres choses du méme
genre, qui n’expriment pas seulement I'action mais encore ce qu’il
Y a de mauvais en elle; par conséquent, elles sont mauvaises au
point de ne pouvoir jamais étre bonnes, elles ne peuvent méme
pas ne pas étre mauvaises , bien que les unes le soient plus, les autres
moins; il en est de méme par contre des bonnes actions. Par consé-
quent, comme la charité est la forme de toutes les vertus, son acte
est bon en lui-méme formellement et en Iui-méme, et par suite, il ne
peut pas ne pas étre bon d'une bonté gratuite qui, dans la vie pré-
sente , n’est pas méritoire. Mais les actes de toutes les autres vertus
peuvent étre informes, et ils ne sont pas nécessairement méritoires.
L'amour de Dieu et du prochain, dit saint Augustin, est une vertu
propre et spéciale des bons, puisque les autres vertus peuvent étre
communes aux bons et aux méchants. L'amour a une forme acciden-
telle, c’est la ferveur, et celle-ci est de deux espéces , savoir, la fer-
veur dans Vacte et la ferveur dans V'affection, Mais la ferveur est ou
sensuelle, ou intellectuelle, ou rationnelle. I1 est écrit au dernier
chapitre du livre des Cantiques : « Ses lampes sont des lampes de feu
et de flamme. » La premiére paroit éire une ferveur pour ainsi dire

solum intellectu speculativo, sed etiam
practico. Ipse enim facit me diligere, et
scit utique quod facit, cum volens faciat,
et ideonon ignorans, scit autem per ideam
non que sit in ipso ab actione creata, sed
qua sit actionis causa. Substantialis bhec
est bonitas gratuits ingeparabilis, quod sic
patet. Actionum alia bona, alia mala in
geners , mors; gquamvis omnia bona in
genere nature.

Malarum alia mala in se, ut occidere
hominem : alia secundum se, et haec est
mala formaliter, ut mendacium, furtum
et similia quz non solam dicunt actionem,
sed concernunt deformitatem : et ideo hae
ita sunt mala, ut non possint fieri hona
vel saltem non mala, licet aliqua magis,

aligua minus mala, ita ex opposito in
bonis. Cum igitur charitas sit forma om-
plum virtutum, actus ejus tantummodo
bonus est formaliter in se, et secundum
se, et ideo non potest non esse bonus boni-
tate gratuita, ques in viatore non est meri-
toria. Omnium autem aliarum virtutum
actus informes esse possunt , nec necessario
meritorii sunt. Augustinus : Dilectio Dej ét
proximi , propria et specialis virtus est ho-
norum , cum catere virtutes bonis et ma-
lis possint esse communes. Accidentalem
formam habat hic est fervor, et hic duplex
scilicet fervor in actu , et in affectn. Fervor
autem alius sensualis , a:ius intellectualis,
vel rationalis. Cant., ult : o Lampades
gjus lampades ignis atque flamma, » Et
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accidentelle qui peut s’isoler, mais la seconde en est pour ainsi dire
inséparable. La bonté gratuile persévérant dans I'acle de I’amour
comme forme substantielle, la ferveur, selon les diverses causes et
par modes d'accidents, tantét devient plus inlense, et tantdt perd de
cetie méme intensité, tant6t il semble qu’elle existe, et fant6t qu’elie
n'existe pas. Aristoie parle de la fin de 'amour dans son septiéme
livre de Métaphysique, et il s’exprime en ces termes : Tout agent qui
est doué d’intellect, quand il fait une action, ne la fait que pour une
chose quelconque , qui estla fin derniére de son action. La derniére
chose, c'est la fin que I'on se propose. La fin se prend de deux ma-
piéres, elle se prend respeclivement, c’est-a-dire relativement a ce
qui précéde , et c’est la la fin relative ; elle se prend aussi d'une ma-
niére absolue, et c’est 1a 1a fin simple, et ¢’est 1a véritablement le but
que l'on se propose, parce qu’elle ne se rapporte, qu'elle n’a pas pour
but un objet ultérieur. L’aimer ainsi lui-méme de la premiére manieére,
c’est le considérer comme la fin de Pamour, car tous les actes de la
puissance cognitive et des puissances inférieures se rapportent a lui,
comme la puissance a la puissance, et ’état a I'élat. Je veux, en effet,
connoitre le prochain pour I'aimer aprés I'avoir connu, parce que,
d’aprés saint Auguslin, nous pouvons aimer les choses invisibles,
mais il ne nous est pas possible d’aimer celles que nous ne connoissons
pas. Donc, comme d’aprés Aristote, la veille est la fin du sommeil ,
mais sentir, éprouver des sensations, c'est la fin de la veille, tous
éprouvent 'une de ces choses. Cetle fin-1a est bonne , mais la fin der-
niére est trés-bonne. De méme aimer ce qui est meilleor que ces
choses-la , c’est aimer leur fin ; mais 'amour que 'on a pour le pro-
chain a un but ultérieur jusqu’a ce qu'il arrive a la fin des fins. La fin
de I'acte d’amour est de deux espéces. La premiere, c’est ce que je
me propose de faire en aimant le prochain ; mais je me propose, en

videtur primus esss quasi accidens separa- | nam ad ipsum ordinati habent ommes actus

bile, sed secundus guasi inseparabile. Stante
ergo bonitate gratuita in actu dilectionis
quasi subsiantiali forma fervor secundum
diversas causas ad modum accidentis, nunc
intenditur, nune remittitur, nunc adesse,
nunc abesse videtur. De fine loquitur Aris-
totelesin VII. Meth., dicens, quod omne
agens habens intellectum , non agit illud
quod agit, nisi propter rem aliquam, gua
est ultimum actionis. Ultimum enirnest finis
ad quem intenditur. Dicitur autem finis du-
pliciter, respective, scilicet respectn prece-
dentis, hoc est secundum quid : absolute,
hoc est simpliciter, et hoc est vere nitimum,
quia non refertur, nec ordinatur ulterius.
Primo modo sic ipsum diligers est finis,

cognitive, et inferiorum: potentiarum, sicut
potentia ad potentiam, et hahitas ad habi-
tum. Volo enim proximum noscere, et
agniturmn diligam, quia secundnm Augus-
tinum invisa possumus diligere, incognita
nequaquam. Sicut igitur secundum Aristo-
telem somni finis est vigilia, sentire vero
el sapere vigilie finis, omnibus guidem
inest alterum horum. Boua enim hac,
finis autem optimum. Sic diligere quod
his melius finis est horum. Ipsum autem
diligere ulterius ordinatur , donec ad
finem finium veniatur. Habet autem actio
diligendi duplicem finem. Primus est id
quod intendo facere diligendo proximum:
intento autem diligendo implere Dei man-
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aimant le prochain, de remplir les commandements de Dieu : « 8i
cependant vous remplissez les prescriptions de laloi, » Jac., chap. I1. On
lit, Rom., chap. XI : « Celui qui aime le prochain a rempli la loi. » Il a
rempli 1a loi qui lui ordonne d'imiter Jésus-Christ , I Cor., chap. XI :
« Soyez les imitateurs de Dieu comme ses fils chéris, et marchez dans
I'amour. » Ils ont rempli la loi qui veut que I'on s’exerce a faire de
bonnes aclions , étant placés pour cela dans une posilion convenable.
« Faites en sorte de ne pas recevoir en vain la grace, » II Cor., ch. VI.
Le précepte de donner I'exemple et de provoquer le prochain au
bien, I Tim., ch. IV : « Soyezle modéle des fidéles dans la charité; »
et Hébr., chap. X : « Vous.considérant et vous provoquant mutuelle-
ment & la charité. » On lit aussi, Luc, chap. X : « Allez, et faites-en
autant. » La fin de toutes ces choses, c’est d’honorer mon Dieu et
mon Seigneur bien-aimé. Honorez mon Dieu et mon Seigneur, mes
irés-chers fréres; si je dois rapporter a sa gloire ce que je mange et
ce que je bois, & bien plus forte raison dois-je 'aimer. C'est & ceite
fin que tendent , sous la direction de la charité, toutes les choses qui
précedent , c’est en lui-méme qu'elles s'unissent. Ces choses ne se
compteni pas dans I'acte de I'amour, comme le genre 2t I'espéce dans
le suppdt, comme ’animal avec I'homine,, ni comme l’intention ou
I'intellect avec la chose, I’'homme avec le sort; car 1a on est I'un pour
Tautre, il n'y en a qu’un dans 'un et I'autre.

La seconde fin, c'est ce que je me propose d’obtenir ou d’acquérir.
Mais c’est 1a éviter le supplice comme la fin @ quo, de laquelle, et
obtenir la récompense comme la fin ad quem , vers laguelle. On évite
par-Yamour le supplice ou le chatiment qui est de deux espéces ; le
chAtiment présent qui consiste dans la haine & laquelle est attachée
I’envie qui.marche de pair avec elle, ou le supplice accidentel insé-
parable du retour au mal. Il n’y a rien de plus juste que 1'envie, parce

data. Jacobi, I1: «Si tamen legem perfece-
ris legalem. » Ad Rom., XIII : « Qui diligit
prozimum , implevit legem.» Imitari
Christi exemplum. I Corinf., 1L : «Estote
imitatores Dei; sicut filii charissimi, et
ambulate in dilectione. » Exercitare in
actum babitum donatum. Il Corinth., VI :
«Videte ne in vacuum gratiam Dei reci-
matis.» Dare exemplum, et provocare
proximum ad bonum. I Timof., IV :
«Exempilum esto fldelium 1n charitate. «
Ad Hebr., X : «Considerantes invicem,
provocantes in charitate.» Luce, X : « Vade
et tu fac similiter.» Et horum flnis hono-
rare Deum , ¢t Dominum meum charissi-
mum . Honorate charissimi Deum meum,
ad cujus gloriam si referre debeo quod

manduco et bibo, multo potius quod di-
ligo. Ad hoc ultimum charitate ordinante
tendunt omnia preecedentia, et uniuntnr
in ipso. Nec ista ita in numernm ponun-
tur cum actu diligendi, sicut connume-
rantur in supposito genus cum specie, ut
animal cum homine, nec sicut intentio,
vel intellectus cum re, ut homo cum Sorte:
nam ubi unum propter alterum, in utro-
que unuom. Secundus finis est id quod
intendo consequi wvel acquirere. Hoc est
autem vitare supplicium , ut finis a quo:
assequi preenlium, ut finis ad guem. Vita-
tur autem per dilectionsm suppliciam, vel
peena duplex : preesens quee est in odio, et
invidia concomitans et annexa , ut accidens
inseparabile versus. Justius invidia nihil
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qu'il ronge immédiatement son propre auteur, il {ourmente son eceur,
et le supplice futur qui sera infligé, parce qu’on aura manqué au pré-
cepte de 'amour, ou parce qu’on se sera rendu coupable du contraire ;
'un et 'autre sont trés-nombreux. La récompense est pareillement de
deux espéces ; 'une est présente, 'autre est future. La récompense
présente est d’'une utilité multiple; et d’abord , parce que si on aime
gratuitement le prochain, on a par la la certitude de la vie éternelle.
Car, comme la vie naturelle que le corps tient de 'ame se connoit et est
définie par le sentiment et le mouvement, il en est de méme de la vie
de la grace, que la substance de I'ame tient de Dieu : « Nous savons
que Dous avons été transportés de la mort & la vie, » I Jean, ch. JII.
Remarquez que l'effet se connoit par ]a cause en vertu de la démon-
stration propter quid , pour uelle chose; ainsi je sais que la lune
g'éclipse, parce que la terre se trouve placée entre le soleil et elle. La
cause se connoit par l'effet en vertu de la démonsiration quia , parce
que; je sais que la terre est interposée entre le soleil et la lune, parce
que la lune est éclipsée. Il en est de méme ici par le mouvement de
I'amour gratuit. C’est pour ainsi dire par I'effet propre de la vie que
nous connoissons , que nous vivons. Il est donc écrit : « Nous savons,
parce que nous avons éié transporiés, etc..., » comme s'il disoit :
Nous ne pensons pas seulement. L’opinion , en effet, estI'acceptation
d’une partie de la contradiction, avec la crainte néanmoins pour
autre partie; mais la science est sans crainie, parce que mous
somnmes transportés. Ce changement ne vient donc pas du libre
arbitre, mais de la droite du Trés-Haut : « De la mort & la vie; »
puisque de la privation & I'état, il ne sauroit y avoir de retour par la
nature. Car nous aimons nos fréres d’'un amour gratuit : « Celui
qui n'aime pas demeure dans Ja mort, » dit saint Jean, I, chap. lL

Nous y trouvons de plus un voile a nos fautes. L’ Apéire saint Pierre

est, quia protinus ipsum, Auctorem rodit, | ponitur. Causa per effectum demonstratione

cor cruciatque suum : futura que inflige-
tur pro dilectionis omissione, et oppositi
commissione, utrague mutiplex valde. Prz-
mium similiter duplex, prasens et futu-
rarn, In preesenti quidem wmuliiplex est
utilitas : primum quidem quoniani si gra-
tuite diligitur proximus, habetur ex hoc
certitndo vite @terne. Sicut enim vita
naturalis quam habet corpusab anima, co~
gnoscitur, et dillinitur sensu et motu, sic
et vita gratiz , quam habet a Deo substan-
tia apima. 1 Joan.,- Il : « Nos seimus,
quoniam translati sumus de morte ad
vitam.» Nota, scitur effectus per causam
demonstratione propter quid, sic scio,
quod luna eclypsatur, quoniam terra inter-

quia, terram interponi scio, quoniam luna
eclypsatur, ita hic per motum gratuile di-
lectionis, quasi per proprinm effectum vite
nos vivere cognoscimus. Dicitur ergo :
«Scimus quoniam translati simus,» ete.,
quasi diceret, non opinamur tantum:
Opinio enim est acceptio unius partis con-
tradictionis cum formidine alterius : scien-
tia vero sine formidine , quoniam translati
sumus : hec ergo mutatio non liberi arhi-
trii, sed dexteree Excelsi : de morte ad
vitam, cum a privatione ad habitum non
sit regressus per naturam. Quoniam di-
ligimus fratres , dilectione gratuita. I Joan.
IIL: «Qui non diligit, manet in morts. »
Amplius operimentum culpe. I. Pefr, IV.
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dit, I, chap. IV : « Avant tout, ayez mutuellement les uns envers les
autres une charité continuelle, paree que la charité couvre la mulii-
tude des péchés; » ceci est évident. Nous avons péché contre le pro-
chain en ce que nous ne I'avons pas aimé; nous avons omis ce que
nous devions faire, et en le haissant, nous avons commis des fautes
qu'il falloit éviter ; mais 'amour qui survient couvre toutes ces faules
d’un voile, non-seulement pour qu’elles n’upparoissent plus comme
le fait Vhypocrisie, mais elle cache les péchés, de maniére qu'ils
cessent d'exister. Car la forme qui survient couvre la difformité qui
existoit avant, de maniére qu'on ne la voit plus et qu'elle cesse
d’exister. On lit au livre des Proverbés, chap. X : « La haine suscite
les querelles, et la charité couvre tous les péchés, »

La charité de plus illumine Viutellect. 1l est écrit, I Jean, ch. II :
« Celui qui hait son frére marche dans les ténébres, eic... » Et vice
versd, celui qui aime son frére est dans la lumiére. Oh qu'il est utile
d'étre dans cetle lumiére; elle n’est pas seulement claire, en effet,
mais elle est douce et agréable , ete...! L'homme voit dans cette lu-
miére une foule de choses qu’il est obligé dc fairve; il y voit aussi une
foule de choses qu'il doit éviter & cause de son prochain, ou méme
qu’il est nécessaire qu 'il ne fasse pas, soit & cause d’une juste équité,
soit & cause d'une pure et libre volonté. Voyez comment en aimant de
la sorte il est ulile & 1'un et comment aussi il ne nuit pas a I'aulre;
car il est écrit : « Ne soyez pas pour votre ami ennemi de votre pro-
chain, » II Cor., chap. VIIi : « Puur gue ce ne soit pas une faveur
pour les autres et pour vous une tribulation. » Yoyez comment , sans
changer l'affection de la cliarité envers le méme prochain, selon le
temps, le lieu et la cause, il change son visage et la manifestation
de ses sentiments; voyez aussi une foule d’autres choses sem-
blables 4 celles-ci, dans lesquelles la vertu surpasse en certitude

« Ante omnia mutuam in vabismetipsis
charitatem continuam habentes,» quia
charitas operit muititudinern peceatorum
quod patet. Peccavimus in proximum ex
eo quod non diligentes ipsum, omisimus
facienda , et ex eo quod odientes com-
misimus cavenda : sed dilectio super-
veniens heec ommnia operit non solum, ut
non appareant , sicut hypocrisis operit, et
abscondit peccata, sed eliam ut non exis-
tant. Forma enim superveniens, deformi-
tatem operit, ut nec appereat, nec exis-
tat. Proverb., X: « Odium suscitat rixas,
et universa delicta operit charitas.» Am-
plius illuminatio intellectus. I Joan., IT:
«Qui odit fratrem sunm, in tenebris am-
bulat ,» etc. Et e converso : « Qui diligit

fratrem , in lumine est. » O quam ntile est
in hoc lumine esse, non solum enim cla-
rum, sed dulce lumen, et delectabile, etc.
In hoc lumine multa necessaria videt homo
de faciendis, et cavendis pro proximo
guid fieri, vel nonfleri conveniat ex debita
necessitate, quid ex congrua equitate,
quid ex mera et libera voluntate. Vide
quomodo dligendo sic prosit uni, ut non
obsit alten, secundum illud : Noli ﬁerx pro-
amico inirnicus proxlml I Corinth., VHI :
«Non ut aliis sit remissio, vobis autem
tribalatio. » Vide quomodo erga enmdem
proximum non mutans charitatis affectum
pro loco, tempore et causa mutet vultum
et exhibitionis effectura, vide et plura his
similia, in quibus virtus certior est omni
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toute espece d'aris, et I'onction divine qui nous instruit de toutes ces
choses 'emporte par son efficacité sur 1'érudition humaine , qui, sur
plusieurs points, est imparfaite. Mais remarquez qu'il y a une diffé-
rence entre voir la lumiére et éire en lumiére. Celui qui connoit,
par la science des letires, cerlaines choses relatives & I'amour, voit
comme la lumiére, ou il coniemple les exemples de I'amour par
la présence de ceux qui aiment; celui-la est dans'la lumiére qui
aime effeclivement ou au moins affectivement. Remarquez done ici
quatre différences dans cette maniére de voir. Il en est en effet quel-
ques-uns qui voient la lumiére, mais ils ne sont pas dans la lu-
miere ; c'est d’eux dont Isaie dit, chap. XLII : « Vous qui voyez
une foule de choses, ne les garderez-vous pas? » Il en est d'autres,
au contraire, dont il est écrit, Ps. LXX : « Parce que je n’ai pas
connu les letires, j'entrerai dans les puissances du Seigneur. » Les
ignorants, dit saint Augustin, se levent, et ils ravissent le ciel,
et nous, avec toutes nos connoissances, nous sommes sans cceur. Il
en est qui ne sont ni 'un ni I'auire, et ils peuvent dire : « Je suis
assis dans les téuébres, et je ne vois pas la lumiére du ciel, » Tobie,
chap. V. Il en esl qui sont I'un et 'autre. On lit, Psaume XV : « Dans
votre lumiére, nous verrons la lumiere. » L'amour du prochain de
plus est affectif. L’amour est attaché , pour ainsi dire, d’'une maniére
inséparable aux mouvements de la charité comme I'opposé I'est & son
contraire, savoir le chatiment & la haine. On lit, Ep. aux Galates,
ch. V : « Mais les fruits de 'esprit sont Ja charité et la joie, ete... »

L’amour du prochain prouve de plus que nous sommes les enfants
d'un pere trés-noble. On lit dans saint Jean, I, chap. V : « Celui qui
aime son frére est né de Dieu; » et dans saint Maithieu, chap. V:
« Aimez vos ennemis, pour que vous soyez les enfants de votre
pére; » les enfants et non les serviteurs. Le serviteur ne demeure pas
éternellement dans la maison paternelle; le fils, lui, y demeure tou-

arte, et unctio divina docens de omnibus
efficacior eruditione humana , qua deficit
in pluribus. Sed nota quod differunt lumen
videre , ot in lumine esse. Lumen guasi
videt qui aliqua de dilections eognoscit
per litterarum scientiam, vel exempla
dilectionis aspicit per diligentium prasen-
tiam : in lumine vero est, qui diligit ef-
fectu , velsaltem affecta. Nola ergo quatuor
differentias. Quidam enim vident lumen,
sed non sunt in lumine, de quibus fsa.,
XLl : « Qui vides multa, nonne custodies?»
Quidam e converso. Psalm.LXX: «Quo-
niam non cognovi litteraturam , introibo
in potentias Domini.» Augustinus. Surgunt
jndoecti, et ceelum rapiunt, el nos com

Vil

litteris nostrissine corde samus. Quidam
neutrnm , qui dicere possunt : « In tenebris
sedeo, et lumen celi non video. » Tob., V:
Quedam utrumgue. Psalrz. XV : «In lu-
mine tuo videbimus lumen.» Amplius,
delectatio affectus. Motui enim dilectionis
quasi inseparabiliter annexa est delectatio,
sicut oppositum opposito, scilicet peena
odio. Galat., V : « Fructus autem spiritus
sunt charitas, gaudium ,» etc. Amplius,
verum testimonium est , quod simus filii
nobilissimi patris, I Joan., V: « Qui diligit

fratrem suum ex Deo natus est. » Matth., V:

« Diligite inimicos vestros, ut sitis filii

Patris vestri,» fllii non servi. Servus non
manet in domo in@ternum, Blius manet in

b
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jours. Les fils, et non les neveux ou les arriére-neveux , parce qu’ils
ne touchent pas par un degré éloigné , mais bien par le degré le plus
rapproché. O noblesse véritablement désirable , dont la grandeur est
si digne d’admiration et si utile en méme temps; car si nous sommes
les enfants , nous sommes aussi les héritiers !

L’amour du prochain est le jugement par lequel il est démontreé
que nous sommes les disciples du plus sage des matires. On lit dans
Joél, chap. XIII : « Tous connoitront par 13 que vous étes mes dis-
ciples, » comme &’il disoit : Par toutes vos autres bonnes euvres, ils
penseront et ils présumeront ; mais par 14 ils sauront que vous étes
mes disciples, et non les disciples du monde, de la chair ou du
démon; que vous n'étes pas méme les disciples de I'homme, de
I'ange, ni du chérubin lui~méme, qui s’appelle la plénitude de la
science , mais que vous tes mes disciples, de moi qui suis la source
de la sagesse. Mais remarquez que parfois on connoit une chose par
ses qualités communes, et cefte connoissance est imparfaite ; par-
fois aussi on la connott par les qualités qui lui sont propres , et c’est
13 la connoissance parfaite. Car, bien que l'ignorance des qualités
communes d’'une chose emporte I'ignorance de cetle méme chose,
bien qu’on connoisse ces qualités, on ne la connoit pourtant pas pour
cela ; ses qualités propres seules peuvent nous en donner la connois-
sance. C'est donc en ceci, que tous connoftront comme par leur propre
jugement que vous éies mes disciples, parce que vous vous aimerez
mutuellement les uns les auires. Ils ne le connoitront pas parce que
vous aurez fait beaucoup de jetnes; les pharisiens et les disciples de
Jean jelmérent fréquemment, eux aussi. Ils ne vous reconnoitront
pas pour mes disciples, parce que vous aurez observé un grand nombre
de cérémonies, comme le firent les disciples de Moise : « Nous sommes
les disciples de Moise. » Jean, ch. IX. Ils ne vous reconnéitront inéme
pas pour mes disciples, parce que vous aurez rencncé  tout. Clest,
dit saint Jérome, ce que fit Socrate. et ses disciples ; cependant Jésus-

aternum : filii non nepotes, vel pronepotes | que res per communia, el hae cognitio est

quasi attinentes gradu remoto, sed proxi-
mo. O vere appetenda nobilitas, cojus tam
mira dignitas, tam nolta utilitas. Nam si
flii, et heeredes. Amplivs, proprium judi-
cium, quod simus discipuli Magistri sa-
plentissimi. Joan., X111 : « In hoc cognoscent
omnes, quia mei estis discipuli,» etc. quasi
diceret : In aliis bonis operibus opinabun-
tur, et preesument : sed in hoc cognoscent
quia mei estis discipuli non mundi, non
carnis vel diaboli ; sed nec hominis, vel
angeli, ne¢ ipsius Cherubim, qgui dicitur
plenitudo scientie, sed mei qui sum fons
capientire. Sed nota , cognoscitur quando-

imperfecia : interdum per propria , et hiec
perfecta. Licet enim ignoratis commuuibus
res ignoretur , non tamen scitis scilur, sed
solis propriis. In hoc igitur quasi in proprio
Jjudicio cognoscent omnes, quia mel estis
discipuli, si dilectionem habueritis ad in-
vicem. Non in hoe si multum jejunaveritis,
quia etiam Phariswei et discipuli Joannis
jejunaverunt frequenter. Non in hoc si
multas ceeremonias servaveritis, ut discipuli
Moysi, Joan., IX : «Nos Moysi discipuli
samus : » nec etiam in hoc saltem si omnia
reliqueritis. Hieronymus : Hoc etiam Socra-
tes philosophus fecit, st sui discipuli ;
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Christ dit : « A moins que quelqu’un ne renonce a tout ce qu'il pos-
séde il ne peut pas étre mon disciple, etc... » Donc renoncer & tout,
au moins par affection, est une chose plus importante qui est pour ainsi
dire commune a I’état du disciple. Mais étant admis que c’est un degré
supérieur, on n'admet pas que ce soit un"degré inférieur; quoique
ce degré étant anéanti , le degré inférieur le soit aussi : ce n’est pas
une raison non plus pour connoitre ce dernier degré, bien quele pre-
mier soit connu; et quoique si I'on ne connoit pas ce premier degré,
le dernier le soil aussi. Mais aimer le prochain d'un amour gratuit,
c’est 1a proprement ce quL convient aux disciples de Jésus-Christ,
comme le rire convient & tout homme , 3 ’homme seul et toujours,
parce qu’illui convient maintenant et pour ’avenir.

La charité de plus est un mérite efficace, de sorte qu’elle augmente
en moi la grace et I'influence du plus libéral des bienfaiteurs. Car,
comme le péché est le chatiment du péché précédent; de méme le
mérite est la cause du meérite subséquent. Il est écrit de la premiére
de ces choses, Apoc., chap. XXII : « Celui qui est souillé se souillera
encore. » II est écrit de la seconde, Jean, chap. I : « Nous avons tous
recu de sa plemtude » nous avons regu la grace pour la grace. La
raison premiére et principale du mérite consiste dans I'acte d’amour.
Le rameau de la bonne ceuvre, dit saint Grégoire, n’a pas quelque
verdeur, etc... Mais parce que, d’aprés I'Ecclésiastique, I'amour
du prochain est approuvé non-seulement devant Dieu, mais encore
devant les homies, et ceux qui sont aimés aident par leur inter-
cession a 'augmentation du meérite. On lit Ephés., chap. 1. « Pour
moi, apprenant la foi que vous avez pour Jésus-Christ et 'amour que
vous avez pour lous les saints, je ne cesse d'en rendre grace pour
vous; et je fais mémoire de vous dans toutes nos priéres, afin que
Dieu le Pére gloricux de notre Seigneur Jésus-Christ vous donne

tamen Christus dicit : « Nisi quis renuntia-
verit omnibus gue possidet, mon potest
esse meus discipulus, » etc. Igitur renun-
tiare omnibus ad minus affectn superius
est, et quasi cominune ad discipulum esse.
Pesitoautem superiori, non poniturinferius,
quamvis destructo destruatur : nec cognito
illi cognoscitur , licet ignorato ignoretur.
Diligere autem gratuila proximum, est
proprie pruprium discipulornm Christi,
sieut risibile hominis convenit omni, et
soli, el semper, quia.nunc et in futuro.
Amplius est efficax meritum , ut augeatur
mihi gratia, et influentia datoris libera-
lissimi. Sicut enim peccatum est poena
peccati preecedentis, sic el meritum causa
sequentis merili. De primo, Apoc., XX :

«Qui in sordibus est, sordescal adhuc.»
De secundo, Joan., 1 : «De plenitudine
ejus ormnes accepimus gratiam pro gratia.»
Ratio autem merendi primo principaliter
consistit in actu dilectionis. Gregorius :
Non habet aliquid viriditatis ramus boni
operis, etc. Quia vero sacundum Eeclesiast,
«Amor proximorumi probatns est non
solum coram Deo,sed etiam coram homi-
nibus, » etiam ipsi qui diliguntur inter-
cedendo ad augmentum meriti adjuvant.
Ad Ephes., 1 : «Ego audiens fidem ves-
tram quee est in Christo Jesu, et dilectio-
nern in omnes sanctos, non cosso gratias
agens pro vobis, memoriam vestri faciens
in orationibus meis , utDeuns (Domini Jesn
Christi pater glorie) det vobis spiritum
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I'esprit de sagesse et de révélation pour vous le faire connoitre, illu-
minant les yeux de voire ceur. » On trouve sous ces sept diverses uti-
litds générales de 'amour du prochain, des utilités spéciales sans
nombre, si par la division on passe du genre & l'espéce, des choses
accessoires & celles qui s’y adjoignent, et si par la méditation on exa-
mine celles qui découlent de celles qui précédent. Et cela pour le
présent. Quant & P'avenir, quel est le but que 'on doit atteindre,
quel est le prix de I'amour du prochain, quel est celui qui peut I'ap-
précier? Vous trouvez en effet un grand bien, un bien multiple créé
pour vous et en vous, i cause de 'objet que vous aimez quand méme
1l n’auroit pas été choisi; vous trouvez un grand bien en lui sil a été
choisi, Si vous aimiez quelqu’un comme vous-méme, dit saint Au-
gustin, et qu’il edt le méme bonheur, votre joie seroit doublée, parce
que vous vous réjouiriez moins pour lui que pour vous. Mais si vous
en aimiez deux votre joie seroit triplée, etc... Mais il y aura pour tous
une joie infinie & cause du bien simplement incréé. Le souverain et
le dernier bien, dit Aristote, est la fin de toutes les fins ; ce qui, d’a-
prés saint Augustin, se manifeste d'une maniére plus véritable par la
pensée que par la parcle, et est plus vral que ne le manifeste la
pensée et la parole. '

CHAPITRE VIIL

« Vous aimerez votre prochain comme vous-méme. » Il ne dit point
combien. « Celui qui aime le prochain a rempli la loi. » Rom., ch. XII
Taute la loi et les prophéies dépendent des deux préceptes de I'amour.
La loi naturelle, la loi écrile ancienne et nouvelle ; chacun de ces pré-
ceptes se rapporte & I'autre en vertu d’un ordre natuorel et d’un ordre
artificiel ; comme le modéle se rapporte & 1'objet modéle, et il v a
assimilation entre I'un et l'autre; mais il n’y a pas d’égalité néces-

sapientiee et revelationis in agnitione ejus,
illaminatos oculos cordis vestri.» Sub his

simpliciter increato maximum erit gaudium
omnibus. Aristoteles : Summum et ultj~

septem ‘generalibus utilitatibus dilectionis
proximi, innumeras speciales inveniens, st
a ganere ad species dividendo descendas,
et ex adjunetis adiuncta, ex antecedentibus
consequentia meditando perpendas, hoc
quidewn in preesenti. Quis autem in futuro
finis essequendus, quod preemium dilectio-
'nis proximi, quisestimare potest ? Magnum
quidem, et mutiplex honum creatam tibi,
et in teipso pro amato etiam non electo , et
in ipso si electus proinde datur. Augusti-
nus: Si quis alius esset quem omnino sicut
te diligeres, et eamdem beatitudinem ha—
beret, duplicaretur gandium tuum, quia
minus pro eo quam pro te ganderes. Si
vero duo, triplicaretur, etc. Sed de hono

mum bonum finis est omnium finium ;
quod secundum Augustinum verius cogi-
tatur quam dicitur, et verius est quam
cogitatur et dicitur.

CAPUT VIIL

«Diliges proximum tuun sicut teipsem.»
Non dicit quantum. Roem., X1l : « Qui di-
ligit proximum, legem implevit. » In duo-
bus enim mandatis dilectionis universa lex
pendet et propheim. Naturalis, Scriptura
vetus et nova, quorum unumquodgue ad
aliud naturali et artificiali ordine refertur,
sicnt exemplar ad exemplatum, inter que
assimilatio est, non necessaria adequalio,
quod patet sic : quia sicut sscundam exem.



DE L’AMOUR DU PROCHAIN. 69

saire ; et on le prouve comme il suit : parce que, comme on peut d'a-

prés le modéle d’'une maison d’une grandeur et d'une forme quel-

conque, en faire une semblable, qui est ou plus ou moins grande,

ou égaie; il n’est pas nécessaire pour ces choses 14 non plus que cette

assimilation soit en tout point d'une égalité parfaite. Pareillement,

comme la maison se termine par le toit, et le discours par la derniére
parole, el que le vase qui contient dix poignées de grains se remplit
par la derniére ; de méme la loi s’accomplit tout entiére dans le se-
cond commandement qui consiste dans 'amour du prochain. Mais la
loi, danstoute son étendue, renferme dans sa derniére partie deux pré-
ceptes généraux qui découlent de ce seul précepte, et en aimant le
prochain on les remplit dans toute leur étendue; Yun est affirmatif.
On lit dans saint Matthieu, chap: XII : « Tout ce que vous voulez que
les hommes vous fassent, etc... » Vous voulez d’une volonté rai-
sonnable qu'ils fassent toutes les choses qui conviennent, qui sont
permises, et qui sont avantageuses, établissant par la raison une dif-
férence entre celles qui sont dues et celles qui ne le sont pas. Les
choses dues sont de nécessité, celles qui ne sont pas dues sont de con-
venance, celles qui sont bonnes sont conseillées, et celles qui sont in-
différentes ne sont point contenues dans la loi, de maniére que les
hommes et nou les brutes soient obligés de les faire ou de les omettre
de ceeur, de bonche ou d’actions, & vous ou pour vous : les hommes
en tant qu’hommes , vous aussi faites-les pour eux dans la méme cir-
constance; faites-les, dis-je, volontairement, avec une pleine affection,
et si vous le pouvez, faites-les réellement et dans leur plénitude. « N'ai-
mons pas seulement en parole, » etc... I Jean, chap. II. D’aprés cette
régle,, l'amour du prochain fait et produit impérativement lous les
mouvements des vertus qui tendent vers le prochain, de méme que les
mouvements extérieurs; par exemple, les mouvements de la misé-
ricorde. « Car celui qui posséde les biens de ce monde, etc... Com-
ment la charité de Dieu demeure-t-elle en lui? » Car celui qui aime

ratione distinguente inter debita et inde-

plar domus aliquantz et aliqualis potest
hita. Debits necessitatis, et honestatis in-

fieri domus similis, major tamen vel minor

vel 2qualis, sic in istis non oportet quod
ista assmilatio sil per omunia admquata.
Item, sicat domus perficitur tecto, et sermo
ultimo verbo, et vas decem pugillos capiens
impletur pugillo novissimo, sic tota lex in
mandato secundo dilecto proximo. Lex
autem cniversalis in parte ultima duo ha-
bet generalia mandata, qua ex hoc uno nas-
contur, et proximum diligendo totaliter
implentur : umm affirmativam. Matth.,
XIE : « Queecumgque vultis ut faciant vobis
homines, » etc. Quecumque licita, decen-
tia, expedientia, vultis voluntate rationali,

debita, bona que consuluntur, et indiffe-
rentia quee in lege noncontinetur, ui faciant
vel dimittant, corde, ore vel opere, vobis
vel pro vobis homines, non bruta : homines
in quantum homines, et vos facite illis in
casu simili. Facite inquam voluntarie et
pleno affectu, et si potcstis, opere ct effsctu.
I Joan., 11 : « Non diligamus verbo, » etc.
Secundum hanc regulam dilectio proximi
causat et efficit imperando ommes motus
virtatum tendentes ad proximum et exte-
riores. Verbi gratia, motus misericordiz.
« Nam qui habuerit substantiam hujus
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le prochain, et qui par la puissance cognitive saisit sa misére , est né-
cessairement m{l par sa puissance affective d'un mouvement de com-
passion; et ¢’est [a 'amour de miséricorde. Saint Augustin dit : Lorsque
nous souffrons la misére, nous apprenons par compassion la miséri-
corde. Et cetie compassion, si elle est suffisante, fait qu'on veut ré-
véler sa compassion selon qu’on le peut, et ¢’est 1a révéler son amour.
Les deux premiers mouvements sont intérieurs; le troisiéme est exié-
rieur; comme il s’accomplit par le corps, selon la diversité et la mul-
titude des organes, il y a aussi une multitude de mouvements divers.

Les yeux se meuvent pour pleurer. On lit dans Job, chap. XXX :
« Je pleurois autrefois sur celui qui est affligé. » Les oreilles se
meuvent pour entendre, la bouche et la langue pour consoler et pour
instruire,, les mains pour donner ou pour soulager, les pieds pour
marcher et pour visiter, etc... « Ne craignez pas votre peine pour vi-
siter celui qui est malade, etc..., » Eecl., VII, mais voyez par cet
exemple I’empire et le progrés des mouvements de la charité sur 'hu-
milité et les autres vertus. L’'Apdtre dit, Galat., chap. V : « Aidez-vous
mutuellement par esprit de chariié. » Elle produit pareillement
toutes les affections que 'on a pour le prochain, car je veux du hien &
celui que j'aime , et celui & qui je veux du bien je désire qu'il lui ar-
rive,, et comme je suis triste pendant qu’il ne l'a pas, s'il I'a, je me
réjouis. Je crains qu'il lui arrive le contraire de ce que je lui désire;
el sile contraire de ce que je lui désire lui arrive, j'en éprouve de la
tristesse, et tout cela est proportionné au bien que je lui veux et
selon que le mal contraire est plus ou moins grand. Plus, dit saint
Augustin , chacun aime son prochain, plus aussi il se réjouit du bien
qui Iui arrive. Distinguez cependant dans I'affection comme dans I'a-
mour, entre ce qui découle de l'affection de la partie purement sen-
sitive,, unie & I'imagination, secundum se, et les choses qui décordent

mundi, etc., quomodo charitas Dei manet
ineo? » Amans enim proximum apprehen-
dens per cognitivam miseriam ejus, secun-
dum affectivam nocessario movetur motu
compassionis, et est heec misericordire.
Augustinus : Cum ipsi patimur misariam,
ex compassione discimus misericordiam.
Ex hac compassione si sit sufficiens, est
velle revelare pro posse, et hoc est revelare,
Primi duo motus interiores sunt, tertivs
exterior, qui cum flat per corpus secundum
diversitatem et multitudinem organorom
fit multiplicatio motuum.

Moventur enim oculi ad flendum. Jobd,
XXX : « Fleham quondam super eo qui
affligit, » etc. Aures ad audiendum, os et
lingua ad consolandom et decendum, ma-
nus ad dandum vel ad adjuvandurm, pedes

ad ambulandum et visitandum, etc. Ercles.,
VII: «Non te pigeat visitare infirmum,» etc.
Sed hoc exemplum vide etiam in humili~
tate, et aliis virtutibus charitatis imperium
et processum motucm. Ad Galal., V :
« Per charitatem spiritus servite invicem. »
Causat similiter omnes affectiones ad pro-
ximum ; nam ei quem diligo, bonum volo,
et cui bonum volo iiled ei cupio, et quasi
doleo dum ei abest, gaudeo dum alesl.
Timeo ne oppositum, scilicet malum ei
eveniat , doleo si evenerit, et omnia hec
proportionantur secundum tantum et quan-
tum. Augustinus: Quantum quisque diligit
ahum, tantom ejus bono congaundeat. Dis-
tingue tamen in affectione sicut in dilee-
tione, inter ea gue procedunt ex affeclu
partis sensitivee conjuncto phantasie se—
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de I'affection de la partie intellective unie & Vintellect secundum se,
et celles qui précédent I’affection de la partie intellective. La connois-
sance intellective est secundum se; quant & la connoissance des choses
qui précedent I'affection naturelle et humaine , c’est la connoissance
humaine, la connoissance de la raison qui discerna. Le premier mou-
vement est un mouvement animal, ¢'est presque colui de la brate.
Le second est spirituel et comme angélique, il accompagne I'ame sé-
parée du corps. Le troisiéme esl proprement humain ; et par consé-
quent, d'aprés Aristote, lorsque 'homme est corrompu, il I'est aussi.
Aristote dit, dans son premier livre de I’Ame, comprendre, aimer et
hair, etc... 11 est écrit, Eccl., IX - « Vivani ils savent, » eic... Parfois
donc, je me réjouis moins sensiblement, ou j'éprouve mdins de
iristesse pour ce que j'aime plus intellectuellement.

L'autre est négatif , ce que vous haissez raisonnablement dans au-
trui, soit qu'il vous le fasse de cceur, de bouche ou d’action, ne le
faites pas vous-inéme volontairement a autrui, de bouche ou d’action,
affectivement ou effectivement, Tob., chap. 1V. L’amour du prochain,
d’aprés cetle régle, réprime causalement et empéche tous les mou-
vements et les actes des vices relativement & lui; par exemple, il
empéche les mouvements de I'orgueil par lesquels j'abaisse le pro-
chain pour m’élever au-dessus de lui. Au contraire, « la charité
n'enfle point, elle n’est pas ambitieuse. » L'avarice ne lui fait pas re-
chercher ce qui ne lui appartient pas; elle ne s'irrite pas par colére,
elle souffre, « elle supporte tout. Supportant mutuellernent dans la
charité, » Ephés., IV. Celui que nous aimons moins, nous le suppor-
tons moins, Jit saint Grégoire. La charité blessée , dit saint Grégoire,
ne sait pas cesser d’aimer. Elle n’est pas soumise 8. Penvie, mais elle
se réjouit de la vérité, L'envie, dit saint Grégoire, est toujours en con-
tradiction avec la bonne volonte, il en est de méme des autres vices

cundom se, et ea quz ex affectu partis in-
tellectivee conjuncto intellectui sscundum
se, et ea qua pracedunt affectum partis
intellectivie. Cognitio intellectiva secundum
se est, et quee affectum naturalem et hu-
manum precedunt, est cognitio humanra
et rationis discernentis. Primum animale
et pene brutals. Secundum spiritnale et
quasi angelicum, quod sequitur animam
geparatam. Tertium humauum proprie, at
ideo secundum Aristotelem, corrumpitur
corrupto homine. Aristoteles in I. lib. Dle
anima : Intelligere et amare ac odire, etc.
Eccles., IX : « Viventes sciunt. » Interdum
igitur sensibiliter minus gaudeo vel doleo
de eo quod intelligibiliter plus diligo.
Aliud negativum : quod ab alio rationabi-

liter odis fieri corde, ore, opere tibi: «vide
tu ne alteri facias voluntate, gre vel opere,
affactu vel effectu,» Tob,, IV. Secundum
hanc regulam dilectio proximi causaliter
reprimit et cohibet omnes motus et actus
vitiorum respectu ejus. Verbi gratia: Su-
perbis, qua proximum deprimo ut pracel-
lam. Quo contra : Charitas non inflatur,
non est ambitiosa. Avaritia mon quarit
que sua sunt. Ire. non irritatur, omnia
suffert, omnia sustinet, Ephes., IV : « Sup
portantes invicem in charitate. » Grego-
rius : Quem minus amamus , minus etiam
toleramus. Gregorius : Qula ab amore re-
cedere lesa charitas nescit. Invidiee, con—
gandet autem veritati. Gregorius : Semper
invidiaa bona voluntate discordat;, et sic de
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généraux et spéciaux qui troublent nos affections pour le prochain.
L’amour retient les mouvements tant inlérieurs qu’extérieurs de toutes
les forces, mouvements qui se multiplient en divers genres selon le
nombre des organes,

La charité lie en effet généralement tous lés membres officiels ex-
térieurs; tels que les yeux, les oreilles, les mains, la langue, les
pieds, etc... Et ainsi elle remplit extérieurement tous les préceptes
négalifs qui concernent le prochain. On lit dans saint Matthieu,
chap, XIX : « Vous ne tuerez pas, vous ne commetirez pas l'adul-
tére, etc... » Bien que ce soit 1a un autre précepte, il est réitéré dans
celui-ci : Vous aimerez votre prochain comme vous-méme. La charité
lie aussi les membres intérieurs, qui se diversifieut selon la diversité
des puissances. Elle lie donc la puissance motrice , savoir la volonté,
ou la puissance affective, de peur quelle ne se meuve pour vouloir du
mal au prochain, et par ce moyen elle accomplit le précepte. Vous ne
convoiterez point 'épouse du prochain, et auires choses de ce genre :
elle régle aussi les affections, de peur que je n'éprouve de la crainte
ou de la douleur & cause du bien du prochain que j'aime, et du mal
qui lui arrive de l'espérance ou de la joie. « Il ne se réjouit pas
de I'iniquité. » I Cor., chap. XIII. Elle lie aussi en quelque sorte la
puissance cognitive. I Cor., XIII : « Elle ne pense point le mal de la
faute ou du chétiment; » et c’est 1 une grande perfection. Car si elle
ne pense pas au mal de la faute ou du chitiment pour le prochain, il
s’ensuit nécessairement qu’elle ne le veut, ni ne le fait, ninele désire.
Si elle ne pense pas au mal de la faute du prochain, il s’ensuit qu'efle
ne juge pas un mal douteux ou secret; qu'elle ne le méprise pas pour
un mal passé certain ; qu’elle ne le condamne pas pour le mal pré-
sent; qu’elle n'a pas la présomption de craindre pour I'avenir. Ii faut
cependant dans cette régle distinguer parmi les choses défendues,

aliis vitiisgeneralibuset specialibus respectu
proximi deordinantibus. Cohibet enim di-
lectio motus omninm virium tam interiores
quam exteriores, qui multiplicantur per ge-
nera secundum multitudinem organoruim.

Ligat enim universaliter omnnia membra
officialia exteriora, ut oculos, aures, mna-
nus, lingnam, pedes, etc. Et sic implet
omnia precepla negativa in exterioribus
de proximo data. Matth., XIX 1 « Non oc-
cides, non adulterabis, » ete. Et si quod
aliud est mandatum in hoe verbo instaura-
tur : « Diliges proximum tunm sicut teip-
sum. » Ligat etiam interiores, ques diver—
sificanfur secundum divorsitatem potentia-
ruom. Ligat igitor potentiam motivam,
scilicet voluntatem vel affectum, ne mo-

veatur volendo malum proximo, et sic
implet : « Non concupisces uxorem proximi
tui, » et similia : vel afficiendo ne de bonn
proximi quem diligo, timorem vel dolorem
habeam, de malo spem vel lastitiam. I Cor..,
XII : « Non gaudet super iniguitate. »
Ligat etiam aliquo mcdo cognitivam.
1 Cor., XTI : « Non cogitat malum penas
vel culpz, » hoc perfectum est valde. i
eniiln malum culp® vel peene proximo
non cogitat, sequitur necassario quod non
vult, nec facit nec vptat. Si malum culpa
proximi non cogitat, seanifur quod nen
judicat de malo dubio vel occulto, non
despicit de preasterito certo, non damnat de
preesenti, non preesumit tinere de futuro.
Distingue tamen in hac regula inter prohi-
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celles que 1’on ne peut faire au prochain, sans péché mortel; celles
qui sont prohibées et qui entrainent le péché véniel, et celles dont on
nous dissuade, qui pourtant si on les fait ne rendent pas coupable,
mais que 'on nous conseille de ne pas faire, ou dont on nous loue
quand nous ne les faisons pas; et les choses indifférentes qui ne sont
pas soumises 4 cette régle. La charité qui commence & aimer le pro-
chain, évite suffisamment les premiéres; quand elle progresse, elle
s'applique avec soin & éviter les secondes, parfaite, elle a méme souci
d’éviter les derniéres. Et, d’apres cela, parfois instruite par 'onction
elle s'abstient de certaines choses permises , comme si elles étoient il-
licites, alin de ne pas scandaliser le prochain qu'elle aime. On lif,
I Cor., VIII : « Si la nourriture scandalise mon frére, etc..., » et un
peu plus has : « Vous ne vous conduisez déja plus selon la charité. »
Cest la la manitre générale de penser de I'Apéire. 1l dit, Rom.,
chap. XIII : «Ne devez rien & qui que ce soit, etc... » Vous devez vous
acquitter de tout le reste, dit le Commentaire, de maniére que vous
ne soyez tenus & rien, mais la charité doit toujours vous obliger.

CHAPITRE IX.

« Yous aimerez votre prochain comme vous-méme; » vous l'aime-
rez ainsi sur la terre, dans le ciel , dans la voie et dans la patrie; mais
vous l'aimercz autrement ici-bas, ou la charité est soumise a une
foule d’entraves ; autrement 13, ou la charité est libre. La, vous 'ai-
merez toujours d’une maniéere pure et sincére ; vous I'aimerez toujours
uniformément et avec ferveur, toujours actuellement, loujours ouver-
tement et efficacement ; toujours mutuellement et familierement. Mais
ici-bas vous 'aimerez de plusieurs maniéres, parce que tantdt vous
laimez plus, tant0t moins, tantdt pas du tout, la ol Vesprit est in-
férieur. L'état de charité c'est la grace qui commence, et lorsque la

bita que facere de proximo est mortale,
cohibita quee veniale, et dissuasa quee facere
non calpatur, scd non facere consulitur et
laudatur, et indifferentia regulam non con-
tingentia. Charitas cnim incipiens diligendo
proximum sufficienter cavet prima, profi-
ciens diligenter laborat contra secunda,
perfecta etiam sollicita st circa sequentia.
Et sscundum hoc quandoque unetione do-
cente a licitis quibnsdam quast ab illicitis
cohibet , ne proximum quem ditigit scan-
dalizet. I Cor., VLIl : « 5i esca scandalizet
fralrem meum, » atc., et infra: « Jam non
secundum charitatem atnbulas. » Secundun
hoc sententiat Apostolus generaliter. Rom.,
XUl : « Nemini quicqnam debeatis, » etc.

Glossa : Ceetera ita solvere debetis, ut nihil
teneamini, charitatem autem ita ut sem-
per teneamini.

CAPUT 1X.

«Diliges proximum tuum sicut teipsum.»
In terra, in ceelo, in via, in patria; sed
aliter hic ubi charitas multipliciter impe-
ditur, aliter illic ubi penitus expedita. Ibi
enim semper pure et sinceriter, semper
ferventer, uniformiter, seraper actualiter,
semper manifeste et efficiciter, semper
mutno et familiariter. Hic autem multi-
formiter, quia nunc minus, nunc magis ;
nune nihil, ubi minor est spiritus. Chari-
tatis habitus gratia mcipienta, et major
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grace augmente il est plus parfait; il est nul lorsqu’elle fait défaut.
lei, vous avez la charité, bien que vous aimiez toujours par état ; le
plus souvent cependant , parce que vous étes entravé, vous n'aimez
pas actu. Mais I'amour, c'est le mouvement de celui qui aime vers
celui qui est aimé, le mouvement du sujet vers 1'objet, ou vers I'un
et 'autre, ce qui se prouve comme il suit. Aimer gratuitement pen-
dant qu’on est dans la voie, c'est 1'acte de la partie motrice de
’homme, c’est-a-dire, de 1a volonté ou de la faculté affective que pré-
céde nécessairement 1'acte de la partie cognitive, c'est-a-dire de la
raison ou de I'intellect. Nous pouvons, dit saint Augustin, aimer les
choses invisibles , mais nous ne pouvons pas aimer celles qui nous
soni inconnues. Si la premiere de ces puissances est entravée, la der-
niére I'est anssi; réguliérement tout ce qui entrave la connoissance
actuelle, 'entrave ou pour toujours, ou pour un temps, et entrave
par suite 'amour de la méme maniére. C'est ce qui fait que les en-
fants, que ceux qui dorment, que les insensés, et que ceux qui sont
occupés a d’autres actes, ou & des actes opposés, ou a des choses qu'ils
ne sauroient espérer, sont empéchés d’aimer actuellement le prochain,
et que quand ils en aiment un actu, ils n'aiment pas alors 'autre de
la méme maniére, La connoissance étant admise, ou le prochain est
saisi sous les conditions qui se rapportenta la faculté affective, ou il
ne l'est pas. Et cela, ou parce qu'il est saisi sans ces conditions; s'il est
saisi sans, ou c'est parce que ces conditions manquent simpleiaent,
comme dans les damnés; ou ils ne sont mauvais que secundum quid,
comme dans le moment present ou parce qu'ils sont bons ; la raison
cependant se détourne, elle ne délibére pas, si le mouvement de I'a-
mour ne se porie pas sur le prochain , comme la vue ne se porte pas
sur un corps si on en 6te la couleur; mais si on le saisit sous les con-
ditions qui conviennent & 'affection formée par la charité, telles que

crescente, et nullus deficiente. Hic habes
charitatem licet semper diligas habitu, se-
pius tamen impeditus non diligis actu.
Est autem dilectio motus ab amanté in
amabile, a subjecto in objectum, sicut viso
actu est visus super visibile. Sicut ergo
visio, sic at dilectio impediri potest vel in
subjecto , vel in objecto, vel in utroque,
quod patet sic : Diligere gratuite in via
est actus partis motivee humana, scilicet
voluntatis vel affectus, quam nocessario
preecedit actus cognitives, scilicet rationis
vel intellectus. Augustinus : Invisa possu-
rous diligere , incognita nequaquam. Quia
igitur Impedito priori et posterius, regu-
lariter omne quod impedit , vel perpetuo,
vel ad tempus actualem cognitionem im-

pedit consequenter ct dilectionem. Secun-
dum hanc caunsam infantes, dormientes,
dementes, et occupati alii actibus inten-
dentes vel oppositis vel desperatis impe-
diuntur, nec actualitey diligant aliguem
proximum, et actu diligentes unom, ne
tune actn diligant alium. Posita vero co-
gnitione , aut apprehenditur proximus sub
conditionibus affectum respicientibus, aut
non. Et hoe aut quia sine, si sine, ant quia
in ipso simpliciter non sunt, sicut in dam-
natis ; aut quia secundum quid sont mali,
ut in praesenti, ant quia suntt boni : ratio
tamen averit nec deltberat, si snper proxi-
mum non fit delectionis motus, sic:t abs-
tracto colore super corpus non fertur visus,
si autem sub convenientibus affectvi cha-
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sont celles qui ont été citées pour la cause matérielle, el autres sem-
blables, alors I'acte de la connoissance est suivi de I'amour actuel,
ou il se présente sous des conditions opposées et qui ne conviennent
pas, et alors la connoissauce est accompagnée d’'un mouvement op-
post, c’est-a-dire d’aversion. Aimer et hair, sont en effet des mouve-
ments confrairement opposés , qui sont produits par des contraires ,
et qui produisent des effets contraires, et qui s’entrevent mutuelle-
ment dans le méme sujet et relativement au méme objet : il y a entre
les deux un milieu qui consisle a renoncer & 'un et & I'autre; c’est-a
dire, & n’aimer, ni 4 ne hair. Donc toutes les fois que l'un des op-
posés est signalé, le reste I’est aussi. Donc, comme il arrive d’aimer
ce qu'il faut aimer et ce qu’il ne faut pas aimer, il arrive aussi de hair
ce qu'il faut hair, bien que ce soit une bonne chose. On lit dans saint
Luc, chap. XIV : « Si quelqu'un vient & moi, et qu'il ne haisse
pas, ete... » Aimons ce qu'ils sont, dit saint Grégoire, et haissons
ce en quoi ils nous empéchent d’aller & Dieu. Hair ce qu’il ne faut pas
hair est parfois un mal, bien que ce ne soit qu'une faute vénielle, et
par suite ¢’est une chose prohibée qui met obstacle a la ferveur de la
charité : parfois c’est une faute mortelle, et par conséquent une chose
défendue, et par suite elle empéche complétement I'acte, parce qu’elle
détruit I'état. On peut ne pas aimer ce qui doit I'étre de deux ma-
niéres; négativement, comme n’aimer ni le bien ni le mal; tel est
celui qui dort : on peut aussi ne pas l'aimer par privation, tel le
mal pour celui quil'omet comme tel. Onlit, TJean, I: « Celui qui
n’aime pas demeure dans la mort. » IJean, IV: « Comment celui qui
n'aime pas son frére qu’il voit, peut-il aimer Dieu qu’il ne voitpas? »
Remarquez done, que toules les fois qu'il est bon d’aimer, il y a
péché & hair, et vice versd; toutes les fois que ¢’est une bonne chose
d’aimer, ne pas hair est bien, mais ¢’est moins bien. Toutes les fois

ritate informato, ut sunt ille qua dicte
sunt in causa materiali et consimiles, et
sic actutn cognitionis sequitur dilectio ac-
tualis; aut sub oppositis et disconvenien-
tihus, et tunc sequitur cognitionem motus
oppositi, scilicet odire. Diligere enim et
odire sunt motus oppositi contrarie, qui
causantur a contrariis, et causant effectus
contrarios, el in eodem subjecto respeciu
ejusdem ohjecti mutuo se impediunt : inter
heee est medium per abnegationem utrius-
que, scilicet nec dibgere nec¢ odire. Igitur
quoties dicitur unum oppositorum, et reli-
qaum. Sicut ergo contingit diligere dili-
gendum et uon diligendum, sic ¢t odire
odiendomn, licet bonum. Luc., XIV: « Si
quis venit ad me, et non oderit, » etc.

Gregorius : Diligamus quod sunt , et odio
haleamus qnod in Dei nobis itinere obsis-
tunt. Et odire non odiendum, licet malum,
aliquando veniale, et sic cohibitum, et sic
impedit fervorem dilectionis; aliquando
mortale, et sic prohibitum, et sic impedit
actum penitus, quia expellit habitum. Nou
diligere vero diligendum est dupliciter,
negative, sic ne¢ honum nec: malum , sic
dormientis ; privative, sic malum, sic omit-
tentis. [ Joan., I: « Qui non diligit manet
in morte. » 1 Joan., 1V : « Qui non diligit
fratrem suum quem videt, Deum quem
non videt, quomodo potest diligera? »
Nota igitur ubicumdque diligere est bonum,
odire est malum , et e converso, ubicum-
que honum diligere, non odire bonum,
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que c'est un mal de hair, ne pas aimer privativement est aussi un
mal, mais un mal moindre. Réguliérement done, tout ce qui produit
le mouvement de la haine, ou '’empéche, empéche le mouvement op-
posé , c’est-a-dire empéche le mouvement de 'amour ; et tout ce qui
fait disparoltre Ja haine, est le reméde de cette entrave. La pureté et
la sincérité trouvent ici un grand obstacle, parce que dans l'amour
du prochain au mouvement de la chariié et de la grace, toujours ou
presque toujours le mouvement de la nature animale ou parfois méme
le mouvement de la concupiscence se méle a celui-ci, de sorte tue
le prochain m’est cher d’abord et surtout & cause de Dieu; mais en
second lieu, il m’est un peu plus cher pour un intérét quelconque privé
ou un avantage ou peut-8tre encore c’est une affection charnelle qui
me le rend Plus cher. Un tel amour est entiérement bon et louable
quant a la premiére partie; mais quant & la froisieme il est vicieux et
véniellement coupable ; quant & la partie intermédiaire, il est indif-
férent. Les qualités naturelles ne nous rendent ni louables ni bl-
mables, dit Aristote, tel par exemple, que si on répand dans un vase
qui contient une grande quantité de vin généreux, un peu de vin foible,
ou que si on y met une petite quantité d’eau, ou comme de méler
un peu de seigle ou d'orge & une grande quantité de froment pour
faire beaucoup de pate; ou pour fabriquer des deniers de n’y méler
qu'une petite quantité de cuivre ou de plomb. Distinguez parmi ves
choses avec autant de précaution que vous le pourrez, évitant avec
soin de mépriser méme les plus petites choses, de peur que pelit &
petit vous ne vous laissiez aller par négligence & mépriser ce qu'il v a
de plus important; ou de peur qu'encore n'ayant un trop vif désir
pour ce qui est pur, vous n’ayez horreur de ce qui est mélangé, et
qu’en restreignant ainsi sans mesure une légére  imperfection, vous
n’éteigniez tout cet amour. « Celui qui se mouche avec trop de vio-

sed minus. Ubi odire malum et non diki-
gere privative similiter malum, sed minus.
Regulariter igitur omne quod motum odii
causat vel impedit, motum oppositum,
scilicet dilectionis impedit, et quicquid
tollit odium, est hujus impedimenti reme-
dium. Hic puritas et sinceritas plarimum
impeditor, quia in dilectione proximi mo-
tui charitalis et graiiz semper vel swpis-
sime motus natora animalis, et quandoque
motus fomitis admiseetur, ut proximus cha-
rusmihi primo quidem et principaliter prop-
ter Deum , sed aliquantulum plus charns,
secundario propter aliquam meam utilita-
tem et commodum, et adhuc aliquantuolom
plus propter quemdam carnalem affactom.
Talis dilectio pro prima parte est omnino

bona et laudabilig, pro tertia vitiosa et venia-
liter culpabilis, pro media indifferens. Aris-
toteles: Propter naturalia nec laudamur nec
vituperamur, ac si in uno vase multo vino
forti modicum vini debilis vel minimum
aqua effundatur, et ad pastam magnam
faciendam multo tritico pars siliginis et
modicuni hordei componantur, ot ad dena-
rios fabricandos ¢upri vel plumbi minimum
misceatur. Inter haee quantnm potesintente
distingues , sollicite cavens ne vel modiea
spernens, paulatim crescentibus ipsis prin-
cipale corrumpi negligenter permittas, vel
rursus nimis eppetens purum, et abhorrens
omne mixtum, sic modicum imperfectionis
immoderate restringas, ut tolum extinguas.
« Qui enim nimis emungit, elicit sangui-
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lence, fait soriir le sang. » Prov., chap. XXX. Ici-bas, nous n'aimons
que tiédement le prochain, parce que la ferveur rencontre trop d’ob-
stacles. Mais ’esprit est enflatamé d’amour pour le prochsin, lorsqu’il
lui est dévoué, lorsqu'il est prompt, et qu’il est agile & sa facon pour
lui- méme ; comme ce qui dans les choses naturelles est chaud et
brilant, naturcllement et par une conséquence nécessaire est léger.
La dévotion, dit Hugues, c’est la ferveur de la bonne volonté que
Pesprit est impuissant & cacher, et qu'il manifeste par certaines
marques particuliéres. Mais remarquez une chose ; c’est que la ferveur
qui qualifie I'esprit qui aime, etl’acte d’amour dansle ciel, est comme
Yardeur du feu qui est dans la matiére, dans sa aphére propre ; cette
ferveur est pure, elle est perpetuelle. Mais quant a la ferveur de la
vie présente, elle est comme la chaleur du feu dans la matiére aé-
rienne; il en est certaines qui la produisent, qui ’engendrent, soit
par elle-mémes , comme un charbon embrasé en embrase un autre;
ou par accidents, tel que par les conseils ou par le frottement. 1l en
est ’autres qui 'entretiennent comme le bois et les autres objets ma-
tériels ; et comme ces objets sont différents, ils I’entretiennent aussi
diversemenl, comme cela a lieu, si vous mettez uu feu du bois, de la
paille, de I'huile et autres choses semblables; toutes ces choses aug-
mentent le feu. Il en est d’autres qui I'activent, telles sont I'action de
souffler, le mouvement : il en est d’autres qui le conservent, tel que
la cendre qui conserve les charbons embrasés; tcutes ces choses arri-
vent aussi spirituellement & la ferveur de 'amour daps la voie. Parfois
elle est excitée par les choses sensibles, tel que les bienfaits. On it dans
IApdire, Rom., chap. XII : « Si votre ennemi a faim, donnez-lui &
manger, elc..., jusqu'aus charbons. » On I'alimente aussi par les
prévenances. Rom., chap. X1I: « Honorez-vous mutuellement lesuns les
autres. » Le Commentaire ajoute: iln'y a d’amour fraternel qu’autant
qu'on a mutuellement les uns pour les autres de la complaisance ; et

nem,» Proverb., XXX. Hic tepide proximus . » carbo incensus alium incendit ; vel per av-
diligitur, quia fervor multipliciter impe-~ | cidens, ut consilio vel confricatio. Quiedam

ditur, Fervet autem animus in diligendo !

proximum cum devotus est-circa ipsum,

et promptus et suo mode agilis propter
ipsum, sicut in naluralibus calidum et fer-
vidum naturaliter, et leve est consequenter.
Hugo : Devotio est fervor bone voluntatis,
quem meus cccultare non valens, certis
manifestat indieiis. Sed nota, fervor quali-
ficans diligentis animum, et dilectionis ac-
tum in patria, est sicut fervor ignis existens
in materia et sphera propria, qui magnus,
purns et perpetnus. Sed fervor in via sicut
calor ignis in maleria acrea, quein fue—
dam faciunt et generant vel perss, ut

nutriunt, ut ligna et alia materialia, quae
sicut diversa sunt, sic differenter nutuum.
ut patet, Siin Ignem mittas ligna, supulam
et oleum, et sic de aliis, h®c consequenter
augent ignem. Quadam excitant, ut flatus
et motus ; quadam conservant, ut cinig
carbones, heec omnia circa fervorem dilec~
tionis in via spiritualiter contingunt. Quan-
doque per sensibilia, ut sunt beneficia.
Ad Rom., XII: «8i esurierit inimicus tuus,
ciba illum, ete. { usque carbones ). » Iiem
per mutua obsequia. Ad Rom., XII : « Ho-
nore invicem preevenieutes. » Glossa : Ali-
ter non est fraternus amor, nisi mutuis se
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ainsi du reste; quelquefois aussi la ferveur est augmentée par les choses
intelligibles. L’absence des choses dont nous avons parlé est donc un
obsiacle la ferveur, il en est de méme du manque de pénitence pour
les choses opposées. Mais remarquez que comme la puissance cogni-
tive de la puissance sensitive a pour but la puissance cogoitive de la
partie intellective ; de méme la puissance affective sensitive se rapporte
& Ia puissance cognitive affective , et dans I'une et I'autre la puissance
cogmuve se rapporte 4 la puissance affective. Ce qui fait que comme
la raison procure parfois par les sens la splendeur de la connoissance
a l'intellect, Rom., chap. I : « Les perfections invisibles de Dieu sont
devenues visibles par la création du monde, et ce qui a été fait les a
rendues intelligibles; » de méme aussi parfois & Uaide de P'affection
inférieure on atteint I'affection supérieure par la ferveur de I'amour.
(’est pourquoi, dii saint Grégoire, le royaume des cieux enflamme par
les choses terrestres, comme si la ferveur étoit frotiée, etc.., ainsi Elisée
fit jouer delaharpe, et la prophétie accompagna I'harmonie. Et comme
ces deux affections, parce qu’elles se rapportent 'une & I'autre, s’en-
flamment mutuellement ; de mdme aussi parfois elles se refroidissent
tour & lour; vous pouvez en voir une image dans deux chandelles; si
'une d’elles est allumée, si on enapprochel'autre, elle 'allume, et cette
derniére la rallume elle-méme si on I'éteint. Etant donné, que j'aime
actuellement le prochain d’une maniére sincére et fervente, je suis ce-
pendant empéché de le [aire d’une maniére évidente. Car ’homme voit
seulement la face extérieure ; quant & Dieu, lui, il voit le cleur a dé-
couvert, par conséquent Dleu senl sait d‘une mamerf' claire si j’aime
quelqu’un , combien et de quelle maniére je I'aime, et '’homme, lui,
ne le sait que par présomption. Mais dans le ciel , d’aprés saint Au-
gustin, les qualités du corps ne déroberont a I vue de personne
Pesprit de chacun; et c’est ce qui fait que 14 tout est & nu, qu'il ne

prieveniant obseqguiis, et sic de aliis. Quan-
dogque per intelligibilia., Impeditur ergo
fervor primum guidem ex absentia horum,
deinde de peenitentia oppositorum, Sed
nota, sicut cognitiva partis sensitive ordi-
natur ad cognitivam partis intellectivae,
ita et affeciiva ad affectivam, et utrobique
cognitiva ad affectivam. Unde sicut ratio
per sensum quandogue procurat intellectui
splendorem in cognoscendo, Rom.,I: «In-
visibilia Dei a creatura mundi, per ea que
‘facta sunt, intellecta conspiciunfur;» ita
et per affectumn inferiorem quandoque su-
periorem fervorem in diligendo. Gregorius:
Regnum cwlorum ideirco terrenisrebus, ete.
quasi confricatus incalescat, etc. Sic Eli-
seus psaltem canere fecit , of ad harmo-

niam secutus est prophetia. Et sicut hi duo
affectus quia coordinati sunt, mutuo far-
vescunt, ita quandoque vicissim tepescunt :
sicut de uiroque sitnile potes videre in
duabus candelis, quaram una ardeus, aliam
si adjungatur accendit, que ipsam si ex-
tincta fuerit, reincendit. Hic dato etiam
quod actnaliter proximum diligam sinceri-
ter et ferventer, impedior tamen ne evi-
denter. Homo enim solum videt in facie ;
Deus autem intuetur cor, et ideo hic an
diligam aliquem , et quantum et quomodo,
preesumptibile quidem est homini, sed evi-
dens soli Deo. Sed in celo, secundurm Au-
gustinum univscujusque mentem ab alte-
rius oculis corpulentia non abscondet, et
ideo ibi ubi nuda sunt omnia, nec simv latio
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peut pas y avoir de dissimulation non plus que de présomption.
Mais ici-bas je suis méme empéché d’aimer efficacement le pro-
chain ; parce que souyent ou je ne peux pas, ou je ne sais pas faire
effectivement au prochain le bien que je veux lui faire, que je lui dé-
sire vivement par affection. Enfin je suis empéché ici-has d’une foule
de maniéres d'aimer réciproquement et familiérement; car parfois
j’aime ceux qui ne m’aiment pas, comme par exemple, des hommes
de bien quine me connoissent pas el qui par suite ne m’aiment pas et
que j’aime moi parce que je les connois de réputation, ou de toute
autre maniére : j’'aime ausst quelquefois pour Dieu les méchants qui
me haissent. On lit dans saint Matthieu, chap. V : « Aimez vos enne-
mis; » et Ps, XXXIV : «Ils me rendoient le mal pour le bien, etc...» IL
en est aussi que je n'aime pas que d’une maniére négative et non pri-
vative, el qui peul-étre m’aiment acfu ; ceci a lieu parce que je ne les
connois pas, et alorsiln'y-a qu'un simple amour, il n’est pas mutuel;
et & proprement parler il n’y a pas amitié. L’amour en effet est le
mouvement de eelui qui aime vers I'objet aimé, d’'un individu vers
Pautre ; mais l'amitié, c’est I'union, le lien et la réunion de deux
ou de plusieurs individus qui s’aiment mutuellement par un mouve-
ment réciproque. C'est ce qui fait que I'amitié semble exprimer une
relation, soit de superposition, soit de supposition, ou d’apparence
égale, comme dans la société; hien que parfois I’amour ne soit pas
égal de parl et d’autre, d’aprés ces paroles de I'Apéire, II Cor.,
chap. I : « Bien que vous aimant plus, il aime moins, etc..., » comme
la similitude est la relation méme d’apparence entre deux objets blancs,
bien que Y'un le soit plus, 'autre moins. Par conséquent, comme I'a-
" mitié se fonde sur deux personnes qui s’aiment mutuellement, d’aprés-
cela, dit saint Crégoire, la charité ne peut pas exister entre moins de
deux personnes; car, dés que l'un des relatifs est détruit, la relation

nec prasumptio locum habent. Impadior
autem etiam ne efficaciter, quia multoties
vel non possum vel nescio honum facere
proximo in effectu, quod tamen ei volo et
vehernenter desidero in affectu. Postremo
impedior hic multipliciter ne diligam mu-
tuo et familiariter, quandoque enim diligo
me non diligentes, vl honos alignos non
cognoscentes me, et ideo non diligentes ego
ex fama vel aliter cognosce et dilige ; vel
malos aliquos etiam odientes me, quos ta—
men propter Deum diligo. Matth., V: «Di-
ligite inimicos vestros. » Psalm. XXXIV :
« Retribuehant mihi mala pro bonis, » etc.
Quosdam negative non privative nun diligo
actu me forsitan diligenies, cum non co-
gnoscam, et tunc est dilectio tantum, sed
non mutua, et ideo proprie loquendo, non

amicitia. Dilectio enim est motus ab amante
in amatum, ab uno in aliom ; amicitia vero
est copula, vineulum vel colligatio duorum
vel plurium mutun amantium secunduam
motum reciprocum. Unde videtur relatio-
neim dicere, etsi superpositionis vel suppo~
sitionis, sed mquiparantie sicut societas,
licet quandoque non fequiparetur dilectio
hinc inde, secundum illud Apostoli, Il Cor.,
I: « Licet vos plus diligens, minus dili~
gat, » etc. Sicut similitudo est relatio
sequiparantiee inter duos albos, licct alter
magis, alter minus sit albus. Cum igitnr
super duos mutuos amantes fundetur ami-
citia, secundum illod Gregorii : Minus
quam inter duos charitas haberi non po-
test ; destructo uno relativorum, cessat
relatio, scilicet amicitia, non autem dilec-
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¢’est-3-dire 'amitié cesse, mais non pas Pamour : comme si de deux
objets blancs qui se ressemblent, I'un cesse d’éire blanc , la ressem-
blance cesse , bien que la blancheur de I'autre objet subsiste. Parfois
aussi I’amour est mutuel, maisil y a variation dans la réciprocité; car
parmi plusieurs personnes qui m'aiment, et qui me donnent un. amour
pour ainsi dire mutuel ; parfois j'aime plus celui qui m’aime moins
que je m'aime un autre qui m’aime plus, et wice versd. Il yen a
donc un grand nombre que j’aime, avec lesquels proprement je n’ai
pas de relations d’amitié, bien qu’on donne dans un sens large le nom
d’ami & celui que I'on aime ou de qui on est aimé. Mais il est quelques
personnes dont je suis proprement I'ami, et avec lesquelles, pour di-
verses causes qui m’en empéchent, je ne puis pas vivre dans inti-
mité, L'intimité est plus que I’amitié, comme I’amitié est plus que 1'a-
mour. L'amour transforme celui qui aime en celui qu’il aime. Je sais
mon ame, etc... Hugues. Que si quelqu’un est votre ami, il y a alors
une douhle et mutuelle conformité ; mais s'il y a intimité, la conformité
devient plus grande; car les amis intimes se conforment autant qu'ils le
peuvent les uns aux autres et intérieurement et extérieurement. Inté-
rieurement ; quant & V'intellect, parce qu’ils savent les mémes choses,
ils se communiquent leurs secrets. Que tous vos soucis, que toutes vos
pensées vous soient communs avec votre ami, dit Séneque; que vos
conversations soient aussi sires avee lui qu’avec vous-méme. On lit
dans saint Jean, chap. XV : « Je ne vous appellerai plus mes servi-
teurs, etc..., mais je vous ai appelés mes amis, etc... »C'est ce qu’em-
péche la défiance. I est écrit dans I'Ecclésiastique, chap. XI: « N'in-
troduisez pas toute espece de personnes chez vous; ne révélez pasvos
secrets & un étranger. » Sénéque dit par contre : Avant I'amitié il faut
juger, apres il faut eroire; pour vous, ne vous confiezrien que vousne
puissiez le confierméme & un ennmi. Les amis ont aussi les méme senti-

tio : sicut si doorum alborum similium
unus desinit album esse, cessat similitudo,
licet maneat alterius albedo. Quandoque
etiam est mutua dilectio, sed quodammodo
variatur mutuati solutio. Nam inter plures
me amantes, sed dilectionem quasi mutuo
mihi dantes, quandogue plus amo eum qui
minus amat me, quam alium qui magis,
et ¢ converso. Multos igitur hic diligo cum
guibus proprie loquendo amicitiam non
habee, quamvis large omnis qui vel di-
ligis vel diligitur, amicus vocetur. Quo-
rumdam autem proprie amicos sum , cum
quibus diversis causis impedientibus hic
familiaritatemn habere non possam, Plus
enim est familiaritas quam amicitia, sicut
amicitia plus quam dilectio. Dilectio enim
transformat amantem in amatum. Hugo :

Scio, anima mea, etc. Quod si sit amicus,
fit dupla conformitas et mutna ; si autem
familiaritag, fit multa conformitas, fami-
liares enim amici conformantur pro posse
et interius et exterius. Interius quoad in-
tellectum, quia idem seiunt, communicait
enim secreta. Seneca : Gum amieo tuo
emnescuras, omnes cogitationes Luas misce,
tam secure cum illo loguere guam tecur.
Joan., XV : «Jam non dicam vos servos, eln.
Vos autem dixi amicos, » ete, Hoe impedit
diffidentia. Eceles., XI: « Non omnem ho-
minem inducas in domum tuam, secretum
extraneo nonreveles. » Quo contra, Seneca:
Ante amicitiam judicandum, post amici-
tiam credendum : tu quidem nihil tibi
coicmitie, quod non committere etiam
inimico possis. Item, idem sentiunt, quia
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ments, parce qu'ils conforment leurs jugements les uns aux auires.
« Si deux d’entre vous sont du méme avis, etc.,., » Matth., ch. X.
On lit, I Cor., I : « Soyez parfaits dans le méme sens, eic... » L'opi-
nidireté, dans sa maniére de voir, empéche cela. Il en est tout le con-
traire de ces paroles de saint Jacques : « Laissez-vous persuader, et
consentez au sentiment de ceux qui sont bons, » Les amis ne font
aussi qu'un quant & Faffection; ils veulent et ne veulent pas la méme
chose. On lit, Acles, IV : « Tous ceux qui croyoient n’avoient qu'un
ceur et qu'une ame, » C'est 12 la concorde, non pas relative & la fin
de toutes choses, mais bien la concorde relative aux choses qui con-
duisent & dette fin ; ce qui lentrave, ¢’est la volonté propre qu'il faut
fléchir et que purfois il faut briser dans I'intérét de 1'amitié, tout en
se conformant toujours a la volonté de Dieu, qui est I'ami par excel-
lence. Les amis ont aussi la méme espérance, comme aussi ils ont la
méme crainte pour les biens et les maux futurs. On lit, I Gor., IV :
« Comme vous éies appelés & une seule et méme espérance de votre
vocation. » Leurs plaintes ou leurs joies sont les mémes relativement
aux choses passées et aux choses présentes. On lit, Phil., chap. I :
« Je veux que vous soyez tous les compagnons de ma joie; » et dans
les Lamentations, chap. I : « Kcoutez, je vous prie, vous tous
peuples, etc... » Telle est la nature de l’affection humaine, dit le
Commentaire, que nous cherchons quelqu'un qui partage nos joies et
nos douleurs, afin que, par cette participation, elles nous deviennent
plus légeres. 1 y a ici un grand avantage , et ¢’est pourquoi I'Apotre
nous conseille, Eph., chap. IV : « De conserver avec le plus grand
soin'unité de l’esprit dans les liens de la paix. » L’amitié rend encore
les"amis avssi conformes 1'un 4 'autre, méme extérieurement , que
la chose est possible, parce que ceux qui s’aiment intimement de-
meurent dans le méme lieu, ou au moins ils désirent y demeurer.
On lit dans Jean , ch. XVIII : « Mon Pére, je veux que ceux que ceux
m'avez donnés, efc..., » et Psaume CXXXII : « Voici combien il est

conformant judicia. Matth., XVII : « Si

« Sicut vocati estis in una spe vocationis

duo ex vohis consenserint, » stc. I Cor,,I:
« Sitis perfecti in eodem sensu, » etc.; hoc
impedit proprii sensus pertinacia. Quo
contra, Jac., III : « Snadibilis, bonis con-
seniiens. » ltem, quoad affectum idem vo-
lunt et nolunt., Acf., IV : « Multitudinis
credentium eral cor unum et anima una. »
Heec est concordia non respectn finis ui-
timi, sed respectu eornm quae ad finem,
hoc impedit voluntas propria, quam oportet
flectere, et interduin amicitiee causa fran-
gere, salva semper voluntate Dei et summi
amici. Item, idem sperant et timent res-
pectu futuri boni et mali. I ad Cor., IV :

VIIL.

vestree, » Item, idem dolent et gaudent
respectu presenlis vel preeleriti. Ad Phil.,
{: « Bocios gaudii mei omnes vos esse. »
Thren., I : « Audite, obsecro, ommnes po~
puli. » Glossa : Talis est humans natura
affectus, ut doloris nostri et gaudii con-
sorles quaramuas, guorum participatione
levius feramus. Multa in his utilitas est,
et ideo consulit Apostolus, Ephes., IV :
« Solliciti servare unitatem spiritus in vin-
culo pacis; » conformatur etiam exterius
pro posse, guia in eodem loco manent vel
manere desiderant, qui familiariter se
amant. Joan., XVIII : « Paler, quos dedisti

6
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bon, etc.... » Et dans Ruth, chap. 1: « Que je meure dans la terre
qui vous aurd reue & votre mort. » Il est un grand nombre de causes
qui empéchent une telle cohabitation ; tantdt elles sont spirituelles ,
tantot elles sont matérielles, comme quand ceux qui s'aiment inlime-
ment n’habitent pas le méme lieu, afin d’'éviter le mal. On lit dans
Zachsrie , chap. XII : « Les familles & part, et les femmes & part. »

Quelquefois nussi il -en est ainsi pour faire un plus grand bien,
ainsi qu’il est écrit au livre de Tobie, chap. I : « Avouez au Seigneur,
fils d’Isradl, etc... C'est pourquoi il vous a dispersés parmi les na-
tions. » Cela a lieu quelquefois & cause des biens temporels, comme
lorsqu’on se sépare a cause de la grande abondance des hiens tempo-
rels , ainsi que le firent Abraham et Loth. La trop grande détresse
produit parfois aussi la méme chose, ete.... Les amis tiennent aussi
le méme langage. 1! est écrit, I Cor., chap. I: « Dites tous la méme
chose, etc... » La contention est un obstacle a cette union; et il est
écrit contre , IT Tim., chapitre II : « Le serviteur de Dieu ne doit pas
plaider ; » Pour moi, dit saint Grégoire ,- je crois qu’il vaut mieux
croire & 'intellect d’autrui en conservant la foi, que de s’élever contre
par des discussions.

115 font aussi les mémes actions. Il est écrit, Ps. LXVII : « Qui fait
habiter ceux qui ont les mémes meeurs dans la méme maison ; » au
quatriéme livre des Rois, chap. IIf : « Afin que vous et moi. mon
peuple, votre peuple. » La singularité empéche qu’il en soit ainsi. Ils
souffrent aussi les mémes choses. On lit, Il Cor., chap. VII: « Si vous
enssiez été les compagnons de ses souffrances, etc...; » au premier
livre des Rois, ch. XXIf : « Celui qui aura cherché ma vie cherchera
aussi la votre ; » au premier livre des Machabées , chap. X : « Sentez
avec nous quels sont nos maux ; » au méme livre, chap. VIII : « §'il
a pressé la guerre confre les Romains, etc.... La pusillanimité , voila
ce qui met une entrave & cette amitié. » Ils possedent aussi les mémes

mihi, volo, » etc. Psalm. CXXXIL: « Ecce
quam bonum, » ete. Ruth, [ : « Que te
morientem terra susceperit, in ea moriar. »
Commansio antem heec multis causis im-
peditur , quandogue spiritualibus, at cum
disjunctz sunt localiter amantes familiari-
ter pro malo cavendo. Zachar., XII: «Fa-
milie secrsum, et mulieres seorsum. »
Vel pro majori hono faciendo, ut dicitur
Tob., XII : « Confitemini Domino, filii
Israel , ete.; ideo dispersit vos inter gen-
tes; » quandoque pro temporalibus, ut
cum disjungitur pree magna temporalium
copia, ut Abrahs et Loth ; vel nimia ino~
pia, et sic de aliis. Item, idem dicunt,
ICor.,I: «Idipsum dicatis omnes, » etc.;

hoc impedit contentio, quo contra, II ad
Timoth., 11 : « Servum Dei non oportet
litigare. » Gregorius : Ego melius credo
salva fide alienu inteliectul cedere, quam
contentionibus deservire.

Item, idem faciunt. Psal. LXVII: « Qui
habitare facit unius moris in domeo. » IV
Reg., Ill : « Ut ego et tu, populus meus,
populus tuws ; » hoc impedit singularitas.
Item, idem patiuntar. Il ad Cor., VII :
« Si fueritis socii passionnm, » ete. I Reg.,
XXII: « Qui quasierit animam meam,
queret et tuam.» [ Machab., X: « Que
nostra sunt sentias nobiscum. » I Mackab.,
VIIL: « Si institerit bellum Romanis, » etc.;
hoc impedit pusillanimitas. Item, idem
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choses. On lit dans Jean, chap. XVII : « Tout ce que j’ai vous appar-
tient; » au livre des Actes, chap. IV : « Tout ce qu’ils possédoient
étoit en commun. » Il n'y a pas de hiens dont la possession soit
agréable, ¢'il n'est partagé , dit Séneque ; il est utile, sous une foule
de rapports , d’avoir cette intimité , et ¢’est une perte que d’en étre
privé. On lit dans V'Ecclésiastique , chap. IV : « Malheur & celui qui
est seul, s'il vient & tomber ; » et dans la Genése, chap. II: « Il n’est
.pas bon que '’homme soit seul. » Vous serez tristes, dit le Poéte, si
vous étes seuls , etc... Mais voyez & qui vous vous tnirez ; voyez d’a-
bord, dit Sénéque, si vous devez admetire quelqu'un dans votre
amitié, et lorsqu’il vous aura plu de le faire, admettez-le de tout
ceeur. Voyez donc , avant de contracter une amitié, quel -est en soi
celui & qui vous vous associez ; prenez garde qu'il ne soit pas insensé ,*
parce que vous marcherez avec ceux qui sont sages. On lit au livre
des Proverbes, chap. XIII : « L'ami des insensés devient semblable &
eux. » Veillez & ce qu'il ne soit pas impie envers Dieu. On lit au
second livre des Paralipoménes : « Vous venez au secours de I'im-~
pie, ete... » Prenez garde aussi qu'il ne soif honteux de sa personne.
On ne peut conseiller, dit Sénéque, 'amour de ce qui est honteux que
pour une raison honteuse elle-méme. Prenez garde aussi qu'il ne soxt
colere envers le prochain, « Ne soyez pas 1'ami de I'homme colére, >
Ecclés., chap. IV. Voyez ce que celui qui veut s’unir a vous aime de
vous-méme , de peur qu'il ne soit 'ami de votre honheur temporel ,
comme il y en a tani. Yous aurez de nombreux amis tant que vous
serez heureux, dit le Poéte, ou qui .vivront corporellement avec
vous, On lit dans I'Ecclésiaste , chap., VI: « I y a une espéce d’amis
qui ne le sont que pour la table, ou qui n’aiment que celui qui est
puissant ; » au second livre des Machabées : « Nous avons appris de
yous que vous étiez un homme puissant, etc. Vous étes apies a étre
notre arai. » Il y en a aussi qui sont les amis de celul qui fait des dons,

habent. Joan., XVII : « Omnis mea tua ne impius quoad Deum. Ii Paradip.: « Im-
sant. » Aet., IV : « Frant illis omnia com- pio prebes auxilium, » etc. Item, ne turpis
munia. » Seneca : Nullius boni sine socio i quoad seipsum. Seneca : Consiliari nisi
Jjucunda est possessio : utile est mullipli- | turpi ratione amor turpium non potesl.

citer talem familiaritatem habere, damno-
som carere. Eccles., 1V : « Ve soli, si ce-
ciderit, » etc. Genes., I : « Non est honum
esse hominemn solum. » Poeta : Tristis eris,
sl solus eris, etc.; sed vide cui conjunga-
ris. Seneca : Prius vide aun tibi in amici-
tiam aliquis recipiendus sit, cum placuerit
fieri, toto illum pectore admitte. Vide ergo
ante conlractum amicitiee, gualis sit in se
cui adhibes te, ne stultus, quia cum sa-
pientibus gradieris. » Proverd., XIII :
« Amiens stultorum efficitur similis ; »

Item, ne iracundus guoad proximum.
Eceles., IV : « Noli esse amicus hominis
iracundi. » Vide quid in te diligat qui1 te—
cum feederari desiderat, ne sit amicus tem-
poralis felicitatis , ut mulii sunt. Poeta :
Cum fueris felix, multos numerabis ami-
cos ; vel corporaliter convivantis. Eccles.,
Vi: « Est amicus solins mens®, » efc.;
vel potentis. Il Machah. : « Aundivimus de
te, quod vir potens, etc., aptus es ut sis
amicus. » Item, vel donantis. Proverb.,
XIX : « Multi colunt personam potentis, et
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On lit au livre des Proverbes, chap. XIX : « 11 y en a un grand
nombre qui honorent la personne de celui qui est puissant, et ils
sont les amis de celui qui leur fait des cadeaux. » Quel sera donc
celui 4 la porte duquel vous frapperez en I'aimant, afin qu'il vous
ouvre en vous aimant a son tour ? Ce sera ’homme Lon, vertueux et
ami de Dieu auquel vous ouvrirez quand il frappera. A celui qui
aime de la sorte, la vertu servira a concilier 'amitié , et Dieu sera le
moyen terme qui les unira. On n’aime rien en effet que le bien, et,
par conséquent,le bien véritable sert de fondement & notre amitié
véritable. Mais le vrai bien créé, c’est la grace ou la vertu , le bien
incréé, c’est Dieu. Il n’y a de vériteble amitié, dit saint Auguslin,
que lorsque vous la cimentez entre ceux qui vous sont attachés , par
la charité que vous répandez dans leurs cceurs. Cette véritable alliance
cimentée par la grace de Jésus-Christ, ce ne sont pas non-seulement les
corps présenis, ni I'adulation frauduleuse et qui caresse, mais hien
la crainte de Dieu et 'étude des saintes Ecritures qui la concilie. On
lit, I Jean, chap. I: « Et vous, faites société avec nous, et que notre
société soit avec le Pére etle Fils; » dans I'Ecclésiastique, ch. XXVIII :
« Celui que vous connoitrez pour un observateur fidéle de la crainte
de Dieu, faites-en voire ami intime, son esprit est selon votre
esprit ; » dans Ezéchiel , chap. XXVII : « Les os s’approchérent des
os, etc.... » L'union de ceux qui se ressemblent, dit Sénéque, est
trés-facile. C'est ce que demanda Jésus-Christ, dans la personne
duquel ils sont trés-intimement unis; il le demanda trés-simplement,
Jean, chap. XVII: « Pére saint, gardez-les en mon now, etc... Faites
qu'ils soient un comme, etc..., » et un peu plus bas : « Je ne prie
pas seulement pour ceux-ci, etc...., afin qu'ils ne fassent tous
qu'un, etc... Et moi la lumiére, etc..., pour qu'il soit un; » il dit
encore plus bas : « Je suis en eux et vous étes en moi, afin qu’il soient

amici sunt dona tribuentis ; » quem igitur
pulsabis amando, ut aperiat redamando ?
Bounum, virtuosurn Dei amicum, cui aperies
pulsanti.

Taliter amanti, ut consiliatrix amicitie
sit virtus, medium uniens Deus. Nihil enim
diligitur nisi honum, et ideo verum bonum
ver® amicitiz nobis est et fundamentum.
Verum autem bonum creatum, gratia vel
virtus, increatnm Deus. Augustinus : Aliter
non est vera amicitia, nisi cum tu eam
aggluens inter herentes tibi charitate dif-
fusa in cordibus eoram. Hieronymus : lla
vera necessitudo et Christi glutino copulata,
quam non preesentia lantum corporom,
non subdola et palpans adalatio, sed Dei
timor, et divinarum Scripturarum studia

conciliant. I Jean.,I: « Et vos societatem
habeatis nobiscum , et societas nostra sit
cum Patre et Filio. » Eceli,, XXVIII ;
« Quemcumaque cognoveris observare timo-
rem Dei, cum illo assiduus esto, cujus ani-
musest secundum animum taum. » Ezech.,
XXVII : « Accesserunt ossa ad ossa, » etc.
Seneca : Pares cum paribus facillime con~
gregantur ; hoc Christus, in cujus persona
una familiarissime sunt unita, petivit sim-
plicissime , Joan., XVII : « Paler sancte,
serva eos in nomine tuo, etc., ut sint unum,
sicut, » ete.; ot infra: « Non pro his rogo
tantum, etc., ut omnes unum sint, etc. Et
ego claritatem, etc., ut unum sint ; » et
infra : « Ego in eis, et tu in me, ut sint
consummati in unum. » Nota quod quin-
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consommes en un. » Remarquez qu’il répéte ici le mot un cing fois. 11
le mérita aussi par les chAtiments cruels qu’il endura. On lit dans
Jean , chap. XI : « Jésus alloit mourir pour réunir en un seul les en-
fants qui étoient dispersés, » comme les lignes sont divisées vers la cir-
conférence et se réunissent au point central. Comme 'amitié donc
a son principe dans 'amour, elle se compléte dans I'intimité. Quant
al'intimité, elle commence et progresse dans la vie, et elle se perfec-
tionne dans le ciel. Comme elle est une vertu muable, il s’ensuit qu’on
peut la perdre. Lélius : Gomme 'opinion ou le sentiment de la vertu
sert & concilier ['amitié , il est difficile que celle~ci demeure si lavertu
vient & vous manquer. Elle est immuable 12 ou le lien qui réunit les
esprits ne sauroit se rompre ; le ciment qui unit les volontés n'y vieillit
point; le bitume qui réunit les affections ne sauroit s’y rompre, et le
point qui continue les esprits est indivisible.

CHAPITRE X.

Les quatre choses qui suivent, réunies ensemble , nous fournissent
un remeéde efficace contre les entraves de 'amour; ces choses sont :
la méditation , lascience, la priére et I'exercice ; donc, comme il n'’y
a pas de reméde & la maladie que 1'on ne comprend pas, commencez
par la méditation. II faut donc d’abord méditer le précepte de I'amour
et I'exemple que doivent donner ¢eux qui aiment Jésus-Christ et ses
membres, les avantages de 'amour et présents et futurs, combien ce
précepte est juste et raisonnable, combien il est facile , agréable et
utile d’aimer le prochain. Quelqu’un peut me dire, dit saint Augustin,
je ne puis pas veiller, etc., esi-ce qu'il peut me dire, je ne puis pas
aimer ? Méditez ensuile sur les défauts que vous apportez dans votre
amour ; combien est rare, combien est tiéde I'affection par laquelle

quies repetit unum. Item, meruit penalis-
sime. Joan., XI : « Jesus moriturus erat,
ut filios Dei qui dispersi fuerant, congre-
garet in wnum, » sicut line® juxta cir-
cumferentiam sprrsez congregantur in
centricum punctum. Sic igitur amicitia
initiatur in dilectione, completur in fami-
liaritate ; familiaritas vero incipit et proficit
in via, perficit in patria. Hac enim muta-
bilis virtus, et per consequens amissibilis.
Lzlins : CGum consiliatrix amicitiee virtutis
opinio fuerit, difficile est amicitiam manere,
gl a virlute defeceris, ibi immutabilis ubi
non distringitur fibula constringens mentes,
nont antiquatur dementum compaginans

* voluntates, non solvitur bitumen affectus
conglutinans, non dividitur punctus animos
continuans.

CAPUT X.

Contra omne dilectionis impedimentum
ex quatuor conjunctis, sufficiens trahitur
remedium, qua sunt meditatio, doetrina,
oratio, et exercitium : quoniam ergo non
intellecti nulla est curatio morbi, a medi-
tando incipe. Meditare ergo primo dilec-
tionis mandatuem , et debitum exemplum
diligentium Christi capitis, et membrorum,
diligendi fructum, et preesentem, et {utu-
rum quam justum et rationabile, quam
facile et delectabile at utile sit proximum
deligere. Augustinus : Potest mihi aliquis
dicere, non possurn vigilare, ete. ; num-
quid potest dicere, non possum amare ?
Meditare postmodum tuum in diligendo
defectum , quam raro, quam puro, quam-
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vous aimez, combien les effets par lesquels vous manifestez voire
affection sont modiques ; avec quelle parcimonie vous rendez & ceux
qui vous aiment leur amour. Partant de la, méditez sur la cause
méme de ce manque d’amour, c'est-d-dire sur I'obstacle lui-méme
qui s’oppose a votre amour et sur ses circonstances, afin de savoir
ce qu'il est, d’oi il vient, s'il est grand ou &'l est petit, s’ il n'y en a
qu'un ou 8'il y en a plusieurs, et autres choses de ce genre; et apres
les avoir trouvés par votre propre méditation, aprés avoir d'abord
pri¢ quelque peu, cherchez ces deux choses, puis recourez i la
science, & la science consignée dans les livres et qui s'offre aux
regards de celui qui v lit; 4 la science parlée qui pénétre par les
oreilles de la bouche de celui qui parle. Lisez donc si vous savez le
faire; comprenez et retenez. On lit dans saint Luc, chap. X : « Qu’est-
il écrit dans la loi, qu'y lisez-vous? Vous aimerez. » Mais comme
le dit saint Jéréme : L'acte de vive voix a je ne sais quelle énergie
latente , etc... La voix de la discussion, dit saint Grégoire, remue
plus les coeurs endormis que ne le fait la lecture; par conséquent
recourez donc de la lettre morte a I'homme vivant; consultez Dieu
dans I’homme, découvrez-lui I'obsiacle & votre amour; demandez—
Jui le reméde, consultez attentivement non pas I’homme, qui de soi
est menteur ; mais consultez Dieu qui est véridique et qui par ’homme
répond & vos questions, vous instruit, vous donne des conseils et
vous exhorte ; apprenez avec soin, de peur qu’ayani recours i votre
propre sens pour faire disparoitre un tel obsiacle, vous ne vous
serviez d'un reméde qui plus tard feroit nattre'un obstacle plus grand
encore, comms l'eau qui bouilloit, si on la laisse refroidir et qu’en-
suite on P'approche du feu, bout ensuite avec plus de force. Il faut
aprés cela vous tourner vers Dieu par la priére, lui rendre grace du
fond de votre ceeur, le louer et le prier; priez-le vivement, sup-
pliez-le humblement, fréquemment et avee confiance, afin que celut

tepido affectu diligis, quam modico effectu
affectum ostendis, quam diminute aman~
tibus te vicem rependis. De hinc meditare,
et cansam defectus, scilicet ipsum impe-
dimentum curm circumstantiis ejus quid sit,
unda sit, quantom sit magnum vel parvum,
unum vel plura, et his similia, his propria
meditatione inventis, premissa oratione
aliqua hazc duo conquirere, de hinc ad
docirinam recurre , scripiam quz in libro
ocnlis legentis objicitur, dictam que ab
cre loquentis per aures ingreditur. Lege
ergo si scis, intellige et retine. Luc., X :
« In lege quid scriptum est, gquomodo
legis ? Diliges. » Verum , ut dicit Hiero-
nymus, habet nescio quid latentis energise

vivae vocis actus, ete. Gregorius : Collocu-
tionis vox plusquam lectionis sermo corda
torpentia excitat, et ideo a mortua pelle ad
vivum hominem recurre, Deum in homine
consula, aperi impedimentum, quiere tne-
dicamentum, ausculta intente non homi-
nem de se mendacem, sed per hominem
Deum veracem respondentem, docentem,
consulentem , exhortantem , et disce dili-
genter, ne sensu proprio pro tollendo im-
pedimento tali forsitan utaris remecio, de
quo postmodum nascatur impedimenti
majoris occasio, sicut 2stuans contra astum
aqua se infrigidat, et ex inde postea magis
éstuat. Post hee orando ad Deum conver-
tere penitus gratias agens, laudans, ct ob-
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qui a donné le précepte vous donne I'interprétation de la régle qu'il
a établie; qu'il vous donne ce qu’il vous a ordenné, qu’il vous con-
serve ce qu'il vous a octroyé; qu'il augmente et qu'il perfectionne
ce qu'il a commencé ; qu'il dégage ce qui rencontre des obstacles,
qu'il compléte ce qui est incomplet. Enfin, celui qui a découvert
par I'étude, & qui il a été donné & cause de ses priéres, doit le mettre
en pratique par les actes de son ceeur, de sa bouche et de ses euvres.
L’exercice en effet est la cause de la puissance, comme le prouve Aris-
tote. Accoutumé & mépriser ce qu'il y a de terrible et & le supporter,
soyons courageux; nous pouvons surtout le supporter par nos larmes;
il nous donne le méme exemple pour la chasteté, donc il doit en étre
de méme pour la charité. On lit, Romains, chapltre IX : « Rien & qui
que ce soit, etc... » Le Commentaire ajoute : Payez tout le reste, de
maniére & ne rien devoir : quant A la charité, payez de maniére &
ce que vous la deviez toujours. Il n'y a en eﬂ'et que la charité qui
oblige toujours le débiteur- aprés qu'il a payé sa dette. On rend la
charité toutes les fois qu'on en fait les actes, mais on doit toujours
I'exercer, méme lorsqu’on I'a rendue, parce qu’il n'y a pas de temps
ouwil ne fallle I’exercer ; ’exercice de cette vertu ne I'amoindrit pas,
il ne fait plutot que la multlpher. 11 n’en est pas comme de P'argent,
on la posséde en la rendani, on ne s'en prive pas.

CHAPITRE XL

La loi et les prophétes sont renfermés dans ces deux comman-
dements. O charité de lordre, régle des élus, loi universelle qui liez
tous les hommes, vertu des vertus régle des regles, loi des lois qui

n'étes pas la consutuuon du peuple mais le bon plaisir du prince
sentence du Roi des rois, qu'il n’a pas seulement produite ou stablie

secrans , et ora desideranter, supplica hu- | eam debeatis. Sola enim charitas est quée

militer, confidenter, et frequenter, ut yui
mandatum dedit interpretetur tibi cano-
nem quem condidit, det quod jussit, con-
servet quod dedit, angeat et perficiat quod
incipit, expediat impeditum, compleat in-
completum. Postremo quod aperitur dis-
centi, quod datar oranti, exercere in acti-
bus cordis, uris, et operis. Exercitium
enim est causa potentis, ut probat Aristo-
teles. Assueli enim contemnere terribilia,
et sustinare, siraus fortes, et flentes maxi-
me possumus sustinere, sic et in castilate
exemplificat similiter : ergo in charitate.
Ad Rom., IX : « Nemini quicquam, etc. »
Glossa : Ceetera ita solvite, ut non debeatis
aliquid : charitatem ita solvite, ut semper

etiam reddita semper detinet debitorem.
Redditur enim dum impeditur, debetar
etiam cum reddita fuerit : guia nullum
tempus est, in quo impendenda non sit
nec cum redditur amittitur, sed potius
reddendo multiplicatur. Habendo enim
redditur : non carendo , ut pecunia.

CAPUT XI.

« In his duobns mandatis tota lex pen-
det et prophet®. » O charitas ordinis, re-
gula electorum, lex universalis nniversos
ligans, virtus vmut.um canon canonum,
lex legnm non consututlo populi, sed prin-
cipis placitum, sententia regis regum, quam
non solum edidit, vel condidit jubendo, sed
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par ges ordres, mais qu'il a édictée et promulguée personnellement en
'enseignant, qu'il a remplie en 'observant ! On lit dans Isale, cha-
pitre XXXIII : « Le Seigneur est notre législateur, le Seigneur est
notre roi, etc..; » dans le Deutéronome, ch. XXXIII : « Le Seigneur
est venu sur le Sinai, etc... Il avoit dans sa droite la loi du feu. Ml a
aimé les peuples, etc... C'étoit comme une loi terrestre : les pré-
ceptes judiciaires sont lourds comme la terre, ils oppriment et ils ne
procurent pas de récompenses, ils écrasent et ne relévent point. »
Les préceptes cérémoniaux sont comme la loi de I'eau, les autres pré-
ceptes moraux sont comme la loi de I’air , mais la loi de ’'amour est
une loi de feu qui luit, qui enflamme, qui nous éléve vers le ciel;
elle est comme le charbon embrasé, pour ceux qui commencent, clle
est comme la flamme pour ceux qui avancent, elle est la lumiére
pour ceux gui sont parfaits; ¢’est 13 la loi qui est dans sa droite ; elle
n’est pas seulement dans son cceur pour dicter et pour juger ; car il
faut d'abord, comme le dit saint Augustin, juger de la loi avant de
juger selon la loi. Mais la loi sera, comme e dit saint Isidore, juste,
honnéte , possible, selon la nature et selon la coutume de la patrie;
elle conviendra aux temps et aux lieux, elle sera nécessaire, utile;
elle sera aussi évidente, de peur que ’cbscurité n’empéche d’en
saisir quelques prescriptions, elle ne sera pas seulement utile aux
intéréts privés, mais elle le sera aussi & tous ceux qui s’en serviront ;
foutes ces choses conviennent & cette loi; elle est d'une excelleuce
particuliere , non seulement dans la bouche, pour.commander, pour
Instruire, pour exhorter, d’apréa-ces paroles du Psaume XXII : « Bicn-
heureux , Seigneur, celui que vous aurez instroit de votre loi; » et
dans Job, ch. XI: « Plat a Dieu qu'il s'entretint avee vous, etc... »
Et vous comprendriez que sa loi est multiple, mais elle est dans sa
main, non pas dans la main gauche , mais dans la main droite pour

et edixit et promulgavit personaliter do-
cendo , et adimplevit servando. [sai..
XXX1I : « Dominus legifer nosier, Domi-
nus rex noster, etc. » Deut,, XXXII :
« Dominus de Sinai venit, etc., in dextera
¢jus ignea lex. Dilexit populos, ate., guasi
lex terrena, mandata judicialia ad modum
ierr® gravia, pr&mentia non premiantia,
abruentia non cruentia, » quasi lex aquea
mandata ceremonialia, quasi lex aerea cs-
tera moralia, sed amandi lex ignosa lucens,
incendens, sursum movens, carho inci-
pientibus, flamma proficientibus, lux per-
fectis, hoc st lex in dextera , non tantum
in corde ejus ad dictandum, et dijudican-
‘dum : prius enim est, ut dicit Augustinus,
judicare de lege, quam secundum legem.

Erit autem lex, ut dic’t Isidorus : Justa,
honesta, possibilis, secundam naturam,
secundum copsnetudinem patrie, loro,
temporibusque conveniens, necessaria, uti-
lis, manifesta quoque, ne aliquid per
obscuritatem in captione contineat , nutlo
privato commodo, sed cornmuni utentium
utilitate conscripta , quee singula hoic legi
conveniunt, singulari excellentia non tan-
tum in labiis ad jubendum, ad docendum,
ad exhortandum , secandum illud Psalm.
XCIU : « Beatus quem tu erudieris, Do-
mine, de lege tua, etc. » Job, XI ¢ « Uti-
nam Deus logqueretur tecum, eic. » Et
intelligeres quod multiplex sit lex ejus,
sed in manu, et nom in sinistra, sed in
dextera ad implendum, ad cooperanduin,
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qu'il la remplisse, pour qu'il aide aux autres i la remplir, et pour qu’il
les en récompense. I est écrit, Ps. LXXXIHI : « Car le legislateur
bénira, etc... » Voicila loi du Seigneur qui convertit les ames, elle
est la mére et la source des lois divines, elle est la maitresse et la
reine des lois humaines raisonnables et équitables : elle est I'ennemie
des Jois iniques , la grace dans cette vie nous initie & I'observer, et
continuée jusqu'a la mort, elle se consomme dans l'autre vie: le
soldat qui combat sous elle , de novice devient profes, d’époux fiancé
il devient époux consommé ; par Jésus , prince de la majésté souve-
raine , abbé de la souveraine sainteté , époux de la charité divine qui
vit avec Dieu le Pére et le Saint-Esprit, etc.

Fin du soizantiéme vpuscule du bienheureux Thomas d’' Aquin, sur

Vamour de Diew et du prochuin.
L'abbé FOURNET.

OPUSCULE LXL

Du MEME DOCTEUR, DES MGEURS DIVINES, OU DE LA MANIERE D'ETRE
pE Digv ‘.

« Soyez parfaits comme votre Pére céleste est parfait. » Il ne nous
esi rien conseillé ou ordonné d'impossible dans la sainte Ecriture.
Dans ces paroles de Notre-Seigneur Jésus-Christ, il ne nous est pas

1 Nous traduisens ici ie mot mor:bus par manidre d’étre ou atiribuis de Dieu; la suite du
traité prouvera yue c'ost Je sens de ce mot qui ne peut ici se traduire sans une périphrase ; le

sens de ce mot est d'ailleurs assez obscur par lui-méme, la suite du traité seule le détermi-
nera d’'une maniére convenable. Note du Trad.

——

ad premiandom. Psal. LXXXII : « Ete-
nim benedictionem dabit legislator, etc. »
Ecce lex Domini convertens animas, matar
ot origo legum divinarum. Magistra et do-
mina humanarum rationabilium, et squa-
rum : hoslis iniquaram, cujus observantia
per gratiam in hac vita initiatur, et con-
tinnata usque ad mortem in alia vita con-

summatur, cum in ea deserviente miles de
novitio professus, de sponsa snbarrhata, fit
conjux consumwata, per Jesum principem
summe majestatis, abbatem summee sanc~
titatis, sponsum divine chantatis, quoi
cum Deo Patre, et Spiritu sancto vivit, ete.
Explicit Opusculum sexagesimum beal!
Thome , de dilectione Dei ot proximi.

OPUSCULUM LXI.

EJUSDEM DOCTORIS, DE DIVINIS HMORIRUS.

« Perfecti estote, sicut et pater vester | nihil nobis impossibile consulitar, vel prae-
ceeleslis perfectus est. » In sacra Scripturd | cipitur. In hoc verbo Domini Jesu non
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fait un précepte divin d’imiter les meeurs de Dieu, personne ne sauroit
Y atteindre d’'une maniére parfaite, mais nous sommes invités a nous
appliquer & les imiter le plus parfaitement qu'il nous sera possible,
parce que nous le pouvons au moyen de. la grace, nous le devons;
et il n'y a rien de plus digne, comme le dit Pévéque Jean, pour
Ihomme que d’imiter son créateur, et que d’accomplir I'euvre divine
selon que le lui permettent ses facultés.

Dieu est immuable.

Une des maniéres d'étre ou perfection de Dieu, c’est done qu'il soit
immuahle dans sa nature; il nous]atfeste lui-méme duns le prophete:
« Je suis Dieu et je ne change pes. » Saint Jacques dit aussi, chap. I:
«Enquiil n'y a point de changement : » et par conséquent ses
ceuvres sont immuables selon essence , savoir I'ange, 'ame, le ciel,
et les quatre éléments !; bien que quelquefois il envoie les anges , et
que quelquefois il ne les envoie pas : que parfois il retire la grace aux
hommes , que d’autres fois il la leur confére, que quelquefois il pu-
nisse les péchés, et que d’autres fois il les dissimule. Les créatures
seules sont muables , mais il n'y a nul changement dans le créateur.
Ce qu’il a réglé par rapport aux bons et aux mauvais sera surtout im-
muable au dernier jour, lorsqu’il accordera aux bons une récompense
supérieure 4 leurs mérites et qu'il mesurera le chitiment des mé-
chants en decd de ce qu'ils auront mérité : nous devrions nous aussi,
nous appliquer & rendre notre esprit constant, de maniére & ce que,
brisés par adversité ou attirés par la prospérité, nous ne nous deé-
tournassions jamais de la voie droite : & ’exemple du bienhereux Job,
chap. XXVII : « Je n’abandonnerai pas, dit-il, la justification que j'ai

i Saint Thomas ne patleroit pas aujourd’hui de Ja mdme maniére des quaire éléments;
car les sciences physiques ont fait depuis lui d'immenses progrés. Nole du Trad.

sunt nobis preecepta facta divina, vel mo-
res divini, ad quos nemo perfecte potest
attingers, sed invitamur ut ad eos imitan-
dos pro possibilitate nostraaccedere studea—-
mus, quia heec possumus mediante gratia,
et debomnus, et nihil dignius, ut dieit
Joannes episcopus, quam ut homo sui
conditoris sit imitator, et secundum mo-
dum proprim facultatis divini opsris exe-
cutor.
Deus tmmutabilis est.

Est igitur unus mos, sive perfectio in
Deo, quod imznutabilis in sua natura, ipso
testante in propheta : « Ego sum Deus,
‘et non mutor, » et B. Jacob., 1 : « Apud
quem non est transmutatio ; » ef ideo im-

mutabilia sani opera ejus secundum esscn-
tiam, scilicet angelus, anima, colum, et
guatuor elementa , et si quandoque mittit
angelos, quandoque non mitiat : aliquando
subtrahat gratiam bhominibus, aliquando
conferat : quandoque peccata vindicet,
quandoque dissimulet , mutabilitas est in
creaturis, nullatenus in creatore. Pracipue
vero in novissimo die ordinatio sua circa
bonos et malos immutabilis permanehit ,
cum honis mercedem supra meritam, ma-
lis poenam citra merita mensurabit , et sic
¢t nobis studendum esset ad mentis con—
stantiam, ut nec adversis fracti, nec pros-
peris illecti aliquatenus a via rectitudinis
flecteremur , sicut heatus Job, XXVII :
Justificationem, inquit, quam coepi tenere,
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commencée A ienir: » le bienbeureux Apétre nous dit aussi, Rom.,
chap. VIII : « Je suis certain que pi la mort ni la vie ne pourront me
séparer de I'amour de Dieu. » Mais, hélas , nous sommes trop incons-
tants dans les saintes méditations, dans les affections réglées selon la
loi de Dieu, dans la sécurité de la conscience et dans la volenté droite.
Ah ! que subitement nous passons du bien au mal’, de 'espérance &
une crainte injuste, et au contraire de la joie & une douleur injuste; et
encoredusilence & la loquacité, de la maturité 4 1a 1égéreté, dela charité
4 la rancune ou a I'envie, de la ferveur a la tiédeur, de ’humilité ala
vaine gloire ou & |'orgueil , de la douceur & la colére, de la joie spi-
rituelle ou de 'amour & la joie charnelle; de maniére que nous ne
demeurons janais un seul instant stables dans le méme état, si ce
n'est, hélas! que nous sommes constants dans notre inconstance, dans
I'infidélité , dans I'ingratitude , dans les défauts spirituels, dans I'im-
perfection, dans la perte du temps, dans la légereté, dans les pensées
et les affections déshonnétes ! Mais I'instabilité des sens extérieurs et
des membres nous indique la mutabilité des affections et des mouve-
ments intérieurs. 1l nous importe pourtant de nous efforcer & étre
fréquemmment dans le méme état, et & agir de la méme maniere, ¢'est-
a-dire avec maturité, avec bonté,  garder toujours I'égalité dans
notre démarche et dans toutes nos conversations.

Le bien plait & Dieu.

11y a en Dieu une autre maniére d'étre ou perfection ; c'est que le
bien, quel qu’il soit, lui plait de sa nature , en tout temps et en toutl
lieu, soit dans les anges , soit dans les hommes , soit dans les auires
créatures, soit que ce soit le bien naturel du corps, comme la beauté,

non deseram , » sed et Apostolus, Rom.,
VIII : « Certus sum, quod nmeque mors,
neque vita, etc., poterunt nos separare a
charitate Dei. » Sed, heu, nimis inconstan-
tes sumns in sanctis meditationibus , ordi-
natis affectionibus, in conscientice securi-
tate, in recta voluntate. Heu, quam subite
mutamur de bono in malum, de spe in
timorem injustum, et e contrario de gaudio
in dolorem injustum, et e contrario , de
taciturnitate in lequacitatem, de maturi-
tate in levitatem, de charitate in rancorem,
vel invidiam , de fervore in acecidiam , de
humilitate in vanam gloriam , vel super-
hiam, de mansuctuding in iram, de spiri-
tuali leotitia, vel amors in carnalem, ita
quod numquam uno momento in eodem
statu stabiles permanemus, nisi quod, hen,
consiantes sumus in inconstantia, in infi-

delitate , in ingratitudine , in spiritualibus
defectibus , in imperfectione , in temporis
amissione, n levitatibus, in cogitatioui-
bus et affectionibus impudicis. Instahilitas
autem exteriorum sensuum , et memhro-
rum mutabilitatem indicat affectionum, et
motuum interiorum. Ad hec tamen me-
rito nitemur, ut nos frequenter uno eodem-
que modo, id est, mature et benigne in
statu, et in incessu, in omni conversatione
nostra zqualiter haberemus,

Bonum Deo placel.

Alind est mos in Deo, sive perfectio,
quod omne bonum sibi ex natura placet
omni tempore, et omni loco sive in ange-
lis, sive in hominibus, sive in aliis creatu-
ris, sive sit bonuum naturale corporis, ut est
pulchritedo, fortitudo, suavitas, naturalis
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le courage, la douceur, la maturité naturelle, soit que ce soit le bien
de I'ame, comme la perspicacité de I'esprit, la tenacité de la mémoire,
la subtilité de l'intelligence, la Lonne volonté naturelle, le libre ar-
bitre et autres choses semblables : soit que ce soit un bien donné
gratuitement, tel que, bien lire, bien chanter, bien précher, étre
éloquent, étre continent, mortifié, avoir des moeurs parfaitement
pures et autres choses du méme genre : soit que ce soit un bicn
gratuit, bien qui plait infiniment 4 Dieu, telles sont la foi, 'espérance,
la charité , I'humilité, la patience , 'obéissance, la miséricorde, la
vérité, la tempérance, la justice, la prudence et la science. Le mal
pareillement, quel qu’il soit, lui déplalt toujours et quelque part qu'il
soit ; car comme la justice est ennemie de I'injustice, la pureté de
I'impureté : de méme la malice est opposée & la honté de Dieu , parce
qu’elle prive du bien de la grace, ou qu’elle le diminue, et gue c’est Disu
qui I'a conféré & la nature. Tout ce qui est bon doit pareillement nous
plaire,, toujours et partout, dans quelle créature que ce soit, et nous
devrions toujours protéger avec sollicitude ce qui est hon, nous de-
vrions l'entretenir, résister & quiconque ose aundacieusement attaquer
le bien : nous devrions aussi toujours et partout détester de cceur le
mal, et, autant que nous le pouvons, 'empécher par toute espéce de
conseils, parce qu'il est injurieux & Dieu et dommageable au prochain ;
mais nous devrions surtout le faire parce qu'il outrage le créateur,
platdt qu'a cause du danger auquel il expose I'homme : mais, hélas !
fréquemment il n’en est pas ainsi. Car lorsqu'on loue quelqu'un ou
quon I'aime & cause de son humilité, de sa religion, de sa piété ou
de ses prédications , ou pour tout autre grace, nous en concevons de
la tristesse , ou nous diminuons ses faveurs; que montrons-nous ici
autre chose si ce n’est que le bien ne nous plalt pas? Oua lorsque quel-
qu’un raconte des choses oiseuses, déchire le prochain, rit, se rend

bet omne bonum, seroper, et ubique, et in
qualihet creatura, et deberemus bonum
sollicite tueri, et fovere, omuibusque bo-

maturitas : aunt animee, ut est ingenii
perspicacitas , tenax memoria , subtilis in-
telligentia , naturalis bona voluntas, arbi-

tMi libertas, etsimilia : sive bonum gratis
datum, ut est bene legere, bene cantare,
hene preedicare , facundum , continentem,
abstinentern esse, compositos rores ha-
bere, et similia : sive bonum gratoitum,
quod maxime Deo placet, ut est tides, spes,
charitas , humilitas, patientia, obedientia,
misericordia, veritas, temperantia, justitia,
prudentia, et sclentia. Item, omne malum
sibi displicet, semper et ubique in guolibet,
sicut enim justitia injustitiee, immunditia
munditiee inimica est :.ita divine bonitati
malitia contraria est , quia bonum gratiz
privat vel diminnit quod bonum Deus na~
ture contulit. Similiter nobis placere de-

num impugnantibus audacter resistere,
malum gquoque semper, et ubique ex
corde detestari, et quantum possimus gio-
cumague consilio impedire propter injuriam
Dei et damnum proximi, et multo amplius
propier contumeliam creatoris, quam prop-
ter periculum hominis : sed, heu, frequen-
ter res vertitur in contrarium, Cum enim
lardatur quis, vel diligitur ad gratiam ha-
militatis, religionis, devotiouis, preedica-
tionis , vel alterius grati®, et nos ex hoc
tristitiam concipimus, vel illius gratiam
diminuimus,, qunid alind quam quod bo-
num nobis non placeat demonstramus? aut
cum quis otiosa loquitur detrahit, ridet,
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coupable d’'autres légéretés ou péchés semblables; nous rions avec
lui, nous nous entretenons avec lui , ou nous voyons avec la joie du
ceeur de tels maux et nous les écoutons; que faisons-nous ici autre
chose, si ce n'est d’attester que ces maux ne nous déplaisent pas.

Dieu prévoit ioutl.

11y a en Dieu une autre maniére d'étre ou perfection, c'est qu'il
prévoit prudemment loutes les choses futures bonnes ou mauvaises,
et qu’il connoit toutes les choses avant qu’elles arrivent, il discerne
aussi le bien ou le mal qui peut en'découler : comme il sut & 'avance
la chute de I'ange, il prévit aussi celle de 'homme, il permit que
Phomme fut tenté , il connut & 'avance quelle seroit la suite de celte
tentation, savoirqu’elle entraineroitla chute du genre humain ; il prévit
aussi lo hien qui en résulteroit, savoir 'incarnation de son Flls et que
de cette union avec l’humamte il en résulteroit pour ]homme une
gloire plus grande qu'avant. Nous devrions semblablement prévoir
toutes nos paroles, toutes nos actions, tous nos mouvements , toutes
nos démarches, quel bien ou quel mal il en résultera pour nous, s'il
peut en résulter pour les autres un scandale ou une correction véri-
table. Nous devrious aussi penser & I'avance aux ieniations auxquelles
nous serons peut-étre exposés par la suite, soit de la part des démons,
soit de celle des hommes, qui ne sont nos amis que selon la chair, ou
nos amis spirituels, et comment il faudra y résister, comment il faudra
les supporter, comment il faudra les éviter , parce que les trails aux-
quel on s'attend a I'avance blessent moins vivement. Nous devrions
aussi prévoir ce qui arrivera au moment de la séparation de I'ame et
du corps : quelle est la douleur qui menace le corps pour ce moment,
quslle est ln crainte de 'ame , combien est éminent le danger. Nous
devrions aussi prévoir ou il nous faudra demeurer, avec Dieu ou avec

et alias levitates, seu peccata committit,
et nos conridemus, colloguimur, aut cum
delectatione cordis talia mala videmus et
audimus, quid aliud facimus, nisi quod
mala nobis non displicent , testes suinus.

Deus pravidet omnia.

Alius mos, sive perfectio est in Deo,
quod omnia futura boua et mala prudenter
praevidet , et antequain omnia flant cog-
noscit, et quid boni, et quid mali possit ex
eis oriri discernit : sicut casum angeli, et
primi hominis prescivit, et tentari permi-
sit, et quid sequi potnit pracognovit, sci-
licet, generis humani, et quid boni scilicet
filii de incarnatione, et ex hoc major ex

unione quam ante est hominis glorificatio,
Similiter preevidenda nobis essent omnia
verba, et opera noslra , nutus, et incesfus
nostri, et quid honi, quid mali nobis,
guid scandali , quid emendationis ex ipsis
aliis possit evenire. Item, precogitandum
esset , si tentationes fortassis in futwrum
insurgerent sive a darmonibus, sive ab ho~
minibus amicis carnalibus , sive spiritnali~
bus qualiter resistendum, qualiter toleran-
dum, qualiter evadendum, guia minus fe-
riunt jacula que pravidentur. Item, pre-
videndom quid futuram in separatione
corporis et anima : quantus dolor immji-
net corpori, quantus timor animee, quan-
tum pericalum. Item, ubi manendam,
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le démon, dans le.ciel ou dans Penfer : quelle est la joie de ceux qui
demeurent avec Dieu, et quelle est I'infortune de ceux qui sont éloi-
gnés de Jui; il seroit utile pour tous d’avoir sans cesse ces pensées
présentes & I'esprit : ¢’est pourquoi Moise souhaitoit, Deutéronome,
chap, XXXII : «Pliit & Dieu qu'ils sussent, qu'ils comprissent et qu'ils
prévissent & quoi toul aboutira.»

Dieu est patient.

Il y a en Dieu un autre attribut ou perfection, quelles que soient les
offenses et les ouirages dont la créature se rend coupable envers lui;
il ne hait cependant jamais Ja nature elle-méme, mais il 'aime véri-
tablement, il désire son bien avec ardeur, quoiqu'il déteste le mal
qui est en elle, il pourvoit & ses besoins temporels en dehors de ses
désirs , il pourvoit aussi & ses besoins spirituels si elle les désire : il
fait en effet lever son soleil sur les bons et sur les méchants, il fait
pleuvoir sur les jusies et sur les injustes. Nous devrions tendre nous
aussi a cetie perfection, de manidre que, quelque grand que fiit le mal
que 'homme nous fit, nous ne haissions pourtant jamais sa nature,
mais que nous lui désirassions toute espece de hien, et que, quel que
fit le secours corporel ou spirituel qu'il attendit de nous, nous fussions
préts & le lui accorder immédiatement. I1 y & en Dieu une haine par-
faite, il nous est aussi permis de hair, afin que nous n’aimions pas les
vices a cause de I'amour que nous avons pour ’homme, et que nous ne
détestions pas non plus la nature de’homme, parce que nous avons ses
vices en horreur , mais que nous aimions sa nature toui en détestant
ses vices.

De lu justice de Dieu.

Ily a en Dieu une autre maniére d'dtre, c¢’est que, de son coté,
jamais personne n’a & souffrir de la méchanceté d’autrui. La chute de

cum Deo vel cum diabolo , in ceelo vel in
inferno : quanta jucunditas cum Deo ma-
nentibus , quanta infelicitas ab ipso rece-
_dentibus, utile esset omnibus in mente
Jjugiter hoc versari : ideo Moyses optavit.
Deuter.,, XXXl : « Utinam sapevent, et
intelligerant , et novissima praviderent.

Deus patiens csi,

Alivs modus, sive perfectio est in Deo,
quantumeumque 3 creatura sua offenditur,
et coutemnitur, nunquam tamen ipsam
naturam odit, sed vere eam diligit, et bo~-
nam efus ferventer Deus desiderat , licet
malum ejus detestetar, et providet ei tem-
poralia absque suo desiderio , et spiritualia
si ea concupiscit : facit enim solem suum

orirt super bonos et malos, et pluit super
justos et injustos. Ad hanc perfectionem
gimiliter tendere deberemus, ut quantom-
cumgque nos homo leederet, nunguam tamen
naturam snam odiremus, sed omne bhonum
el optaremus, et quantumcumgue corpo—
rale vel spirituale auxilinm a nobis expec—~
taret, subsidium & nobis protinus inveni-
ret. Perfectum enim odium habet Deus,
et nobis licitum est, ut non propter homi-
nis dilectionem, vitia diligawus, nec prop-
ter detestationem vitiornm naturam homi-
nis detestemur, sed naturam diligamus
vitia detestantes.

Justitia Dei.
Alins mos in Deo, quod nunguam ex
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Lucifer n’est en effet préjudiciable en rien & saint Michel; la malice
de Juda ne diminue nullement non plus 'amour de Pierre : mais, hélas!
nous malheureux que nous sommes , nous rejetons sur une commu-
nauté tout entiére I'excés d’un seul religieux, et méme, ce qui est plus,
nous I'imputons & I'ordre tout entier , nous condamnons sans excep-
tion tous les religieux pour le peché d’un seul, et si un de nos en-
nemis nous offense, nous poursuivons de toute notre haine sa pos-
térité tout entiére , nous poursuivons un grand nombre de pauvres
innocents, ses amis, ses familiers sont aussi les victimes de notre
haine , selon que nous le permettent nos forces, nous les molestons
sans raisou, et c’est ce que le Seigneur nous défend dans la loi, lors-
gu'il dit : « Le fils ne portera pas le péché de son pére, chacun por-
tera le poids de sa propre fante, » dit I'Apdtre, Gal., chap. V1. Hélas!
combien de fois arrive-t-il, lorsque quelqu’un est troublé , que Dieu
lui-méme , quoique ce son. trés-injustement , en soit outrage parce
qu’alors il ne veut pas chanter, il ne veut pas étudier, il ne veut pas
lire , il ne veut pas prier.

Droiture de Dieu.

11y a en Dieu une autre maniére d’étre qui fait qu'il ne se relache
jamais de la justice pour la miséricorde , ni de la miséricorde pour la
justice. Il ne juge ui ne condamne en effet jamais personne sans mi~
séricorde, non plus qu’il n’a pitié de personne sans justice. Mais nous
malheureux que nous sommes, lorsque nous nous efforcons d’observer
la justice, la miséricorde disparoit, et lorsque nous faisons miséri-
corde & quelqu’un, la justice s’éclipse complétement, bien que I'E-
criture nous recommande de pratiquer I'une ef 'autre en méme temps.
On lit au livre des Proverbes, chap. III : « Que la miséricorde et la

parte ipsius unus de alterius malitia reci-
pit detrimentum. Nibil enim nocet sancto
Michaeli casus Luciferi , nec Jud= malitia
beato Petro charitatem diminuit : sed, heu,
nos roigeri unius religiose persons exces-
sum in totum claustrum refundimus, im-
mo in totum ordinem : sed et omnes reli-
giosos pro peccato unius penitus condem-
namus, et si ab uno inimico ‘nostro ledi-
mur, totam progeniem et multos pauperes
innocentes persequimur et amicos et fami-
liares ipsius qnantum possumus, indebite
molestamnus , quod Dominus in lege prohi-
buit dicens : « Non portabit filius iniqui-
tatem patris, sed unusquisque onus szum
portabit, » dieit Apost. Gal., VI, Deus :
Heu, quoties contigilt cam aliquis turbatus

est, quod etiam ipse Deus, licet immerito,
de hoc frequenter recipit detrimentum, ex
eo quod tunc non vult cantare, vel stu-
dere , nec lagere, liec orare,

Reeitiudo Det,

Alius mos est in Deo, quod nunguam
propter misericordiam justitiam deserit,
nec propter justitiam misericordiam dere-
linguit. Nunquam enim aliquem judicat,
vel condemmat gine wmisericordia , nee ali-
cujus miseretur sine justitia : sed nus mi-
seri cum justitiam servare contendimus,
misericordia extinguitur, et cum alicui
misericordiam exhibemus, justitia penitus
sepelitur, licet seriptura uirumque simul
commendet , Prov., I : « Misericordia et
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vérité pe vous abandonnent jamais : » et Psaume, C : « La miséri-
corde et le jugement, etc... »

Batience de Diew.

Il y a en Dieu une autre maniére d’dtre qui fait que, lorsque tous
les saints et toutes les créatures parfois demandent & Dieu vengeance
contre le pécheur, comme il est écrit dans I’Apocalypse, ch. V1, que
tous crioient : « Jusqu'a quand, Seigneur, vous quiétes juste et vrai, dif-
férerez-vous de juger et de tirer vengeance de notre sang, sur ceux qui
sont sur la terre ? » Dieu cependant attend avec patience et miséricorde
le peuheur JUSCIII 3 lamort, pour en avoir pitié ¢'il vient & se con-
vertir'de la voie mauvaise ot il marche, parce que le Seigneur, qui
est miséricordieux, ne se réjouit pas de la perte des vivants : mais
nous, dans notre impatience, nous proposons d'ensevelir le pécheur
dans ’abime creusé sous ses pieds; avant qu’il ne I'ait achevé, nous
le maudissous , nous crions vengeance , nous blimons Dieu de sup-
porter si longtemps la mechanceté des pécheurs; ne tenant pas
compte des biens immenses qui résulteront, d’aprés une sage dispo-
sition de Dieu, de la méchanceté des impies , parce que Dieu en est
aussi plus digne de louanges, et qu'il y a autant de miséricorde a
supporter le méchant dans sa malice, qu’a préserver le monde du
péché, ou a I'arracher & ce méme péché. Car ceci fait connoitre et es-
timer la miséricorde de Dieu. Il ne faut pas en effet une grande puis-
sance pour précipiter le méchant dans I’abime de I'enfer ; mais Dieu,
en I'épargnant, en ayant pitié de lui, manifeste surtout sa miséricorde.

Libéralité de Dieu.

11 y a en Dieu une autre maniére d'dtre ou perfection; c’est qu’il
communique aux créatures tout ce qu'il peut leur communiquer et

veritas, non te deserant, eic. » Et Psal. G:
« Misericordiam, et judicium, ete. »

Palienica Det.

Alius mos est in Deo, cumn omnes sancti,
et oranes creatur® aliquando clament vin-
dictam Dei contra peccatorem, sicut in
Apoe., V1, legitur, quod omnes clamabant:
Usquequo, Domine verus et sanctus, non
judicas, et vindicas sanguinem nostrum de
his qui habiiant in terra : » Deus tamen
patienter et misericorditer expectat pecca-
torem usque ad mortem , ut misereatur
sui , si converti velit a via sua maia , quia
non delectatur misericors Dens in perdi-
tione vivorum : sed nos impatienter in
momento antequam ad plenum fodiatur

peccatori fovea male dicentes, et vindictam
clamantes, enm proponimus sepelire, in:-
properantes Dev , quare tam dia sustineat
peccatorum. malitiam , contra bonos non
considerantes quanta bona sapiens Deus
ordinavit de malitia impiorum , quia tan-
tum laudandus est Deus, et tante miseri-
cordies est sustinere malum in malitia , ac
si mundum conservaret a peccato; vel eri-
peret a peccatis. Hoc enim commendat
omnipotentiam suam, Non enim est magnse
potentie iniquum in foveam inferni de-
mergere , sed misericordiam suam par-
cendo maxime et miserando manifestare.

Liberalilae Dei.
Alius est mos Dei, sive perfectio , quod
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tout ce qu’elles peuvent recevoir ; il le leur communique 3 tous les
instants lorsqu'il voit qu’elles sont aptes & le recevoir, bien qu'il voie
que ce qu'il leur donne ne produit rien en elles : il a uni la nature
humaine 4 son Fils dans une seule personne, ce qui est une chose
immense; il a créé 'ame capable dela trinité, sans compter les autres

dons spirituels qu’il lui a faits en la reconfortant par la chair et le sang

de son Fils bien-aimé. 11 leur a aussi communiqué tout ce qu'il pouvoit

leur communiguer. Cest 1a le propre dela bonté divine ; car ce qui lui

est naturel, Dieu I'a communiqué aux créatures par la grace, il a com-

muniqué aux anges la béatitude, sans qu'ils aient jamais souffert le

malheur; il a communiqué le pouvoir au cheur des Apotres, afin que
tout ce qu'ils délient ou qu'ils lient sur la terre, soit 1ié et délié dansle
ciel ; il a communiqué aux prophétes la sagesse de connoltre a ’avance
tout ce qu'il a résolu de faire plus tard ; il a communiqué au cheeur des
martyrs le courage contre 1'adversité; il a communiqué au cheeur des
confesseurs la constance au milieu de la prospérité comme de I'ad-
versité; au choeur des viergesla continence au roilieu des voluptés de
la chair; il a aussi communiqué spirituellement & certaines personnes
les dons de la nature; il a communiqué & Abraham le don des largesses,
a Moise la mansuétude , lui qui fut le plus doux des hommes, & Joseph
la prévoyance sur 'Egypte, & Samson le courage, 4 Hélie le zéle de la
justice, & Job et & Tobie la patience , 4 Elysée le don de ressusciter
les morts, & Daniel la discréiion du jugement, & Samuel la fidélité, &
David la miséricorde contre ses persécuteurs , a Salomon la prudence,
a Jean-Baptiste ’'amour de la sainteté et de la vérité, 4 la bienheureuse
Vierge 'humiiité, & Pierre la charité, & Jean I'Evangéliste la chas-
teté, au bienheureux Paul le zele des ames et la connoissance des
secrets du ciel ; chacun de ceux-ci ’emportoit sur les autres en ces

fortitudinem contra adversa : choro con—
fessorum inter prospera et adversa con-
stantiam : choro virginum continentiam

creaturis communicat quicquid eommuni-
cahile et ab eis receptibile est, etiam sin—
gulis ngmentis communicat , cum habili-

tatem invenit, licet videat in eis non pro-
ficere : humanam naturam univit cam
filio sno in una persona, quod maximum
est, et animam creavit capacem Trinitatis
prater alia dona spiritnalia, reficiens eam
carne et sanguinc dilecti Filii sui. Item, ni-
hil in communicatum religuit : hoc est pro-
prium divine Dbonitatis, nam quod sibi
naturale est, communicavit Deus per gra-
tiam creaturis, angelis communicavit bea-
titudinemn, nunquam expertis miseriam :
choro apostolorum potestatem, ut quicquid
solvant, vel ligent in terra, solutum et li-
gatum sit in coelo : choro prophetarum sa-
pientiam pranoscendi futura ommia que-
cumque facere disposuit : choro martyrum

YiI.

inter carnis illecebras. Item , quibusdam
spiritualiter communicavit aliquod , quod
habet ex natura, ut Abrahe largitatem,
Moysi mansuetudinem, qui mitissimus ho-
minum fuit, Joseph providentiam saper
ZEgyptum , Samsoni fortitudinem , Helie
zelum justitiz, patientiam Job, et Tobism,
Elissso mortuorum suscitationem , Danieli
judieii discretionem , Samueli fidelitatem ,
David contra persequentes risericordiam,
Salomoni prudentiam , Joanni Baptistas
sanctitatis et veritatis amorem , Beat®
Virgini humilitatem , Petro charitatem,
Joanni evangeliste castitatem, beato Paulo
zelum animarom et cognitionem superno-
rum, singuli in istis aliis excellebant , licet

T
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divers points , bien que les autres les eussent aussi regus : nous aussi
nous devons nous communiquer mutuellement les uns les autres ;
nous ne devons pas seulement voir de nos yeux pour les autres, nos
oreilles doivent aussi entendre la confession des autres , notre bouche
doit s’ouvrir pour précher et donner des conseils, nos pieds doivent
marcher, notre ceur doit méditer dans l'intérét du salut d’autrui.
Nous devons aussi communiquer au prochain tout ce que nous avons
de bien, soit spirituel, soit temporel, tout ce que nous pouvons faire
extérieurement par nos cuvres, intérieurement par nos désirs : tout
ce que nous sommes et dans le corps et dans I'ame , nous devops le
communiquer & chacun de ceux qui sont dans le purgatoire ou qui
vivenl maintenant et qui plus tard ne seront plus, pour qu'ils vivent
maintenant et & 'avenir selon la volonté de Dieu.

Focilité de Dieu G se laisser apaiser,

11 v a en Dieu une autre maniére d'dtre, d'aprés laquelle il est prét
a4 pardonner immédiatement les injures les plus nombreuses et les
plus graves qu’on puisse lui faire , lorsque quelqu’un se propose fer-
mement de ne plus les commetire et de s’en corriger vérifablement :
bien plus, il les oublie pour un seul gémissement d’un ceeur contrit,
comme le dit I'Ecriture ; par la suite il ne condamne pas ces mémes
choses pour en tirer vengeance, si celui qui les a commises demeure
dans cet état; il ne le blime pas pour le couvrir de confusion, il ne
I’en aime pas moins en les lui imputant, et il ne lui retire pas sa fa-
miliarité en lui aliépant son amour, Mais pour nous, malheureux que
nous sommes, lorsque nous devrions marcher sur les traces de Dieu,
c’est & peine si nous voulons pardonner a celui qui nous en supplic ,
¢’est & peine si nous voulons remetire de cceurl'injure qui nous a été
faite une fois , lorsque celui qui nous a offensé safisfait selon que ses

omnes eamdem habuissent , sic nos invi-

cem communicare debemus, non solum ocu-
los videre pro alils, aures ad audiendum
confessiones, os ad preedicandum, ad dan-
dum consilia, pedes ad ambulandum , cor
ad meditandum pro aliorum salnte : ve-
rum etiam quicquid habemus in spiritua-
libus sive in temporalibus, quequid pos-
sumus exterius per opera, intus per desi-
deria, et quicquid sumus in corpors, et in
anima gingulis in purgatorio, et qui nunc
vivont , et postmodum non erunt , ut se-
cundum voluntatem Dei vivant in presenti
et in futuro.

Placabitiias Dei.

Alius est mos Dei, quod graves et mul-
tas injurias suas statim paratus est remit-
tere, cum quis firmiter cessare, et veraciter
emendare proponit, immo propter unicum
gemitum cordis contriti ohliviscitur, sicut
dicit Scriptura, quod postea nunquam
damnat uiciscendo , si sic permanserit,
nec¢ improperat confundendo, nec minus
diligit imputando, nec aliepatur eidem fa-
miliaritatem subtrahendo. Nos vero miseri
cum vestigia Dei sequi merito deberemus,
vix etiam unquam petenti veniam , ut pro
posse satisfacienti volumus ex corde modi-
cam injuriam semel nobis illatam dimit-
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forces le lui permettent, si méme nous lui pardonnons, ¢’est & peine
si nous pouvons oublier ce qu’il nous a fait , parce que nous nous ré-
jouissons des embraras olt il peut se trouver, et si 'adversité le frappe,
nous ne I'en plaignons nullement, ou nous I'aimons moins qu’aupa-
ravant : si nous ne lui reprochons pas I'injure qu'il nous a faite, ou
si 11oua ne nous en plaignons pas, il y a du moins deux choses de cer-
laines; c'est que nous lui retirons notre intimité,nos conseils, ou nous
lui refusons au moment de la déiwesse notre appui ; nous devrions,
quand méme il ne nous demanderoit pas pardon, quand méme il ne
nous prouveroit pas qu’il se corrige, lui épargner, a I'exemple de
Jésus-Christ, qui pria pour ceux qui le crucifioient, bien qu’ils ne
demandassent pas pardon, et qu'ils se moquassent de lui, puisqu’il
v’y a rien yui nous rende semblable & Dieu, ainsi que le dit saint
Chrysostéme , comme de se montrer facile & pardonner aux méchanis
el a ceux qui nous offensent , et comme c’est le comble de la perfec-
tion que d’aimer ses ennemis et de prier pour eux comme le fit Notre-
Seigneur Jésus-Christ, ainsi que le rapporte le Commentaire de saint
Matthieu.

Miséricorde de Diew ot il se suffit.

11 est en Dieu une autre maniére d’étre , d’aprés laquelle il n’exige
de personne rien au-dessus de ses forces pour ce qui est des jetines,
des priéres, des veilles, de 'auméne, des corrections corporelles, de
Ja discipline régulitre et autre chose de ce genre: quand méme
Fhomme auroit manqué dans les ceuvres les plus importantes, pour
effacer les péchés il suffit 2 Dieu des plus petites choses, ¢’est-a-dire il
lui suffit des larmes qui procédent du ceeur, comme il est écrit d’Ezé-
chias, dont le Seigneur considéra les larmes et lui accorda encore
quinze années de vie en révoquant la sentence de mort qu'il avoit
portée contre lui par Ja bouche du Prophéte. II exauca aussi miséri-

tere, aut 8i dimittimus, vix unquam tamen | camulus perfectionis inimicos diligere et

obliviscinur, quoniam de suo incommodo
gaudemus : et si contingit adversitas, mi-
nime dolemus, aut minus quam ante diligi-
mus : aut si non improperamus illatam in-
juriam, vel non conquerimur que duo
rata sunt, familiaritatem tamen nostram
sibi subtrahimus, et consiliom, aut auxilinm
necessitatis tempore denegamur, cum
etiam veniam non petenti, nec emendam
exhibenti, merito parcersemus exemplo Jesu
Christi , qui pro crucifixoribus suis veniam
non petentibus, sed irridentibus exoravit,
cum nihil faciat Deo sic similem , sicut di-
cit Chrysostomus, quemadmodum malignis
et ledentibus esse placabilem, et cum sit

pro ipsis orare, sicut Dominus Jesus fecit,
sicnt dicit Glossa super Mattheum.

Misericordia , vel sufficieniia Dei.

Alius est mos in Deo, quod a nemine
quicquam exigit supra posse in jejuniis, ora-
tionibus, vigiliis, et eleemosynis, castigatio~
nibus, corporalibus, disciplina regulari,
et similibus, et si deficit in magnis operibus,
ad diluenda peccata , sufficit Deo in mini-
mis, seilicet in lacrymis ex corde proce-
dentibus, nt ds Ezechia legitur, cujus la-
erymas respexit Dominus, et XV annos
sibi adjecit, mutans sententiam mortisquam
protnlerat per prophetam. Simihter lacry-
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cordieusement les larmes de saint Pierre pour le péché énorme qu'il
avoit commis , lorsqu'il pleura amérement au chant du coq, pourle
péehé qu'il avoit commis en Feniant son malire. Mais si quelqu’un ne
pouvoit pas verser des larmes, il suffit & Dieu qu’il vienne & luile
ceeur contrit, comme il est écrit du bon larron, que lorsqu’il disoit au
Seigneur : « Souvenez-vous de moi; etc... » celui-ci lui répondit :
«Vous serez aujourd’hui avec moi.» Mais si quelqu’un perdoit I'u~
sage de_la langue, Dieu recevroit le gémisserent de son coeur, s'il
éioit parfait, ainsi qu'il est écrit. « Quelle que soit I'heure a laquelle
le pécheur gémisse, je ne me souviendrai plus de toutes ses iniquiiés. »
Mais si Vinfirmité lui avoit ravi I'usage de tous ses membres au point
qu'il ne pot ni les remuer, ni gémir, il suffiroit encore & Dieu, dans
sa foiblesse, d’une bonne et sincére volonté ‘pour toutes les offenses
que ’'homme auroit commises envers lui. Nous pareillement nous ne
devons rien exiger de qui que ce soit, soit séculier soit religieux, au
dela de ce que nous venons de dire, quelqu’étroit que soit le veu qui
I'oblige, s'il a fait fidélement ee qu’il pouvoit faire,

Composition de Dieu.

11 y a en Dieu une auire maniére d’étre, d'aprés laquelle il n'im*
pute & personne les défauts naturels du corps, tel que la céeité, la
surdité, la difformité des membres, les défauts naturels de I'ame juels
qu'ils soient, comme la stupidité, le manque d’intelligence, d’esprit,
de'mémoire, de raison, ou la crainte naturelle ; Dieu ne rejette per-
sonne pour ces défauis dine les méprise; quant aux défauts spiri-
tuels que quelqu’un pourroit facilement surmonter avec le secours de
Dieu, il les lui impute comme des fautes graves, tel que la grandeur
de certains dons, le désir des choses superflues , I'affliction que cause

mas beati Petri pro peccato gravissimo mi-
gsericorditer exaudivit, cum ex audito gallo
flevit amare, pro peccato negationis. Si
vero lacrymas quis habere non posset, suf-
ficit Deo in verbo ex corde contrito ve-
nienti, sicut legitur de latrone, qui cum
diceret Domino : « Memento mei,» etc.,
respondit : «Hodie mecum eris,» etc. Si
vero usum linguw amitteret, gemitum
cordis contriti pro pleno Deus reciperet,
sicut dictum est : «Quacumque bora pecca-
tor ingemuerii , omnium iniquitatum ejus
non recordabor : » sad si infirmitas omnium
membrorum usum abstolisset, quod nec
membrum movere posset nec gemere, de-
bilitate adhuc sufficeret Deo in bona et sin—
cera hominis voluntate pro offensa gravissi-
ma. [tem, et nos a rullo amplivs desiderara

quicquam debemus sive seculari, sive re-
ligioso, gnantumncumeue sit astrictus voto,
si fideliter fecerit pro suo posse.

Composilio Dei.

Alins mos est Dei, quod nulli imputat
defectus corporis natvrales , sicut est cieci~
tas , surditas, membrorum deforruitas,
qualiscumque vel defectus naturales in
anima , sicut est stoliditas, defectus intel-
ligentie , ingenii, memori®, rationis,
aut timor naturalis, propter hujusmodi
defectus Deus neminem abjicit , aut con-
temnit , sed defectus spirituales, gquos
auxilio Dei ex facili quilibet posset evin-
cere , graviter imputat, scilicet magnitu-
dinem quorumlibet donorum , appetitum
superfluorum , tristitiam de profectu bo-
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le progrés des bons , la joie ue 'on éprouve de la peine des justes ,
la perversion ou la détestation des honnes uvres, la dénigration de
la réputation inlégre des autres, ou la diminution de cette méme ré-
putation , {epir fermement 4 son amour privé, ne renoncer sous
aucun prétexte & son sentiment particulier , s’appliquer fréquemment
& plaire aux hommes, hair la correction, aimer I'adulation, chercher
des consolations étrangéres, favoriser les affections charnelles, et
autres choses de ce genre. Nous aussi nous ne devons repousser per-
sonne, sous prétexte qu'il n'est pas sain de corps, que ses membres
ne sont pas entiers, que son corps est foible, qu'il manque de la
heauté des formes corporelles, que sa voix n’est pas éloquente , qu’il
n’est pas habile & parler ou 4 lire : ce sont 12 des choses que personne
ne tient de lut-méme; il faut en rendre graces & Dieu, pour ceux 3 qui
il les a accordés, se résigner & la patience pour ceux qui ne les possé-
dent pas et suppléer autant que nous le pouvons au défaut de ces
mémes qualités,

Largesse de Dieu.

Il'y a en Dieu une autre maniére d’étre , d’aprés laquelle il accorde
la grace & chacon, suivant qu'il est capable de 1a recevoir, ainsi qu’il
est écrit dans I'Evangile : Qu'il donna & I'un cinq talents, & l'autre
deux, & Pautre un seul, il donna & chacun selon sa propre vertu.
C'est ce qui fait que plus le cceur de 'homme est dilaté par la charité
de Dieu et du prochain, plus aussi par ses bonnes méditations, par
ses priéres ferventes, par ses justes désirs, par les ceuvres de I'humi-
lité , de la surérogation, il devient apte & recevoir la grace, plus aussi
le Dieu tout-pnissant la lui accorde avec abondance ; et plas il apporte
de soins & conserver la grace qui lui a été conférée, et selon que
chacun s’en sert pour la louange de Dieu , I'utilité de tous, plus aussi

norum , gandium de afflictione justorum,
bonorum operum perversionem, seu detes-
tationem, bone fam= alicrum denigra-
tionem , vel diminutionem , privatum
amorem firmiter tenere, singularem sen—
sum nullatenus relinquere , ad placentiam
hominun frequenter studere, odire cor-—
rectionemn , amare adulationem, quarere
extraneas consclationes, fovere carnales
affectiones, et similia. Ita et nos neminem
debemus despicere, si non est in eo sanitas,
membrorum integritas, corporis fortitudo,
forme pulchritudo, eloquentia vocis, habi-
litas ad causandum et legendum , quz
nullas per se habere potest, sed pro haben-
tibus Deo gratias agere, pro non habenti-
bus patientiam habere , et quantum pnssu~
mus, defectus eorum supplers.

Largitas Des.

Alius mos est in Dev, quod unicuiqne
gratiam preestat secundum suam capacita-
tem, sicut legitur in evangelio. Quod uni
dedit quinque talenta, alii duo , alii unum,
unicuique , secundum propriam virtatem.
Unde quanto magis cor hominis per chari-
tatem Dei et proximi dilatatur , et quanto
amplius per bonas meditationes, per fer-
ventes orationes, per justa desideria, per
opera humilitatis et supererogationis habi-
litatur , tanto majorem gratiam Deus omni-
potens elargitur, et quanto diligentius
cellala gratia conservatur, et ea quisque
utitur ad laudem Dei et universitatis utili-
tatem , tanto ad uberiorem gratiam pree-
paratur in presenti, et gloriam in futuro
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il se prépare & la recevoir d’'une maniére abondante dans cette vie, et
pour la vie future une gloire plus grande. 11 nous faut donc dilater
notre ceeur et le préparer par des désirs fréquents, afin que Dieu qui
est riche pour tous ceux qui I'invoquent, puisse répandre sa grace sur
nous avec 'abondance de sa magnificence. Celui aussi & qui il arrive
de dispenser les biens spirituels par la prédication et les conseils, doit
observer avec le plus grand soin de ne pas dispenser les choses saintes
aux chiens , ni de jetter les perles précieuses aux pourceaux ; mais le
jour du jour fera paroitre la parole, et la nuit de la nuit manifestera la
science; c’est1a donner les choses plus parfaites & ceux qui sont parfaits,
les choses moins parfailes & ceux qui sont moins parfaits, comme le
fail un dispensateur prudent, ainsi que le dit UApbétre, I Cor., ch. II:
« QQue parmi ceux qui sont parfaits il parle le langage de la sa-
gesse; mais que parmi ceux qui sont ignorants il ne dise que Jésus-
Christ, et Jésus-Christ crucifié. » Quant aux biens temporels, qu'il ne
les accorde & chucun de ceux qui en ont besoin, que selon qu'il en
est capable, c’est-3-dire , simplement selon ses besoins, et qu’il ne
lui en donne pas davantage.

Discrétion deDieu.

Il y a en Dieu une autre maniére d'éire, d’aprés laquelle «il exige
plus de celuia qui il a confié davantage, » ainsi qu’il est écrit dans
U'Evangile selon saint Luc, ch. XII. Car celui a guiil accorde des biens
temporels plus abondants, il exige aussi de lui qu’il fasse de plus abon-
dantes aumones aux pauvres; el de celui auyuel il accorde une santé
plus forte et une plus grande vigueur corporelle, il exige de lui I'exer-
cice plus fréquent des jelmes, des veilles, de la priere, des péleri-
nages et des bonnes ceuvres. Il exige aussi de celui & qui il a par-
donné des péchés et plus graves et plus nombreux, ou qu’il en

Dilatandum est igitur cor nostrum et fre-
quenti desiderio prmparandum , ut Deus
dives in omnes qui invocant illam secun~
dum szammagnificentiam abundantersuper
nos possit effundere gratiam suam. Quem-
cumque etiam contingit dispensare bona
spiritnalia in preedicatione, et in consiliis,
advertat diligentissime , ne sanctum dat
canibus, et margaritas projiciat ante por-
cos, sed dies diei eructet verbnm , et nox
nocti indicet scientiam , hot est perfectis
perfectoria, imperfectis minus perfecta,
tanquam prudens dispensator provideat,
sicut Apost. I Cur., II : «Sapientiam logua-
tur inter perfectos. sed simplicibus nisi
Jesmn Christum, et hune crucifixum. »
Temporalia vero unicuigue indigenti se-

cundum capacitater:, id est secundum pu-
ram necessitatem , et non amplins submi-
nistret.

Discrelio Ded.

Alius mos est Dei, quod: «ab eo plus
exigit , cul plus committit , » sicut dicitur
in.Evangelio, Luc. XII. Cui enim abun-
danti providet in temporalibus, ab ec exigit
ut abundapter procuret ecleemonynaspaupe-
ribus, et cui majorem confert sanitatem et
corporalem fortitudinemab eojejuniorom,
vigiltarum , orationum, peregrinationum,
et honoram operum magis expedit exor-
citium. Item, cui pluriina ¢t gravia p2c-
cata dimittit, sen a peccatis custodit,
majorem dilectionein , et digniores peeni-
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a préservé, un plus grand amour et de plus dignes fruits de pé-
nitence. Il exige aussi et avec raison de celui anquel il accorde des
dons gratuits plus excellents, tels que les vertus, des dons naturels
plus parfaits, tels que 1'esprit, U'intellect, la mémoire , le libre arbitre,
la volonté et l'intégrité des membres; des dons spirituels et plus
nombreux et plus parfaits, tels que la dévotion, la sécurité de cons-
cience ; des confidences plus fréquentes, la joie spirituelle, la ma-
turité des entretiens, la fidélité a la perfection, la diligence a faire des
bonnes euvres, la pureté d'ivtention, le zéle des ames, la fervenr
de la priére, Dieu, dis-je, exige de plus fréquentes actions de graces
de ceux & qui il accorde plus fréquemment ces dons. De méme celui
auquel le Dieu bon donne une plus ample connoissance de sa bonté,
de son éternité, de son immensité, de sa toute-puissance, de ses
largesses, de sa charité, de sa sagesse, de sa miséricorde, de sa jus-
tice, de sa vérité, de sa fidélité, de sa patience, de son humilité,
de sa ‘douceur et de sa noblesse il exige de lui des louanges plus
abondantes, plus fréquenies et plus ferventes. Celui pareillement &
qui il donne des lumiéres plus grandes pour chercher et connoitre
. la perfection plus parfaite, afin de Ia mettre en pratique et de pro-
gresser de plus en plus dans celte perfection qu'il connoft, il lui
demande néanmoins nécessairement davantage, afin qu'il porte lui-
~ méme au tant qu'il le pourra tous ceux auxquels il reconnott les capa-
cités nécessaires & acquérir la connoissance de cette perfection et &
imiter dans sa pratique , il veut qu'il les y porte par ses paroles, ses
exemnples, ses priéres et ses désirs. Nous devons done pourvoir & ce
que chacun de ces dons qui nous ont été confiés, nous les rendions
au Seigneur avec usure, de peur gque dans le compte que nous aurons
a rendre & Dieu des dons qu'il nous avoit conférés, il n’ordonne de
nous les enlever, et qu'il n’ordonne de nous précipiter misérablement

tentie fructus ab eo requirit. Item, cui-

excellentioria. dona gratuita, scilicet virtu-
tes, et meliora uaturalia, scilicet ingenium
intellectus, memoria, voluntas, arbitrii
liberias, et membrorum integritas, et spi-
ritualia plurael digniora ; scilicet devotio,
securitas conscientizz , frequentior con-
fidentia , spirituale gandium , maturitas
sermonis , ad perfectionern fidelitas, dili~
gentia ad homa opera, pura intentio , zelus
animaram , fervor orationis, a Deo fre-
quenlius conceduntur , ab eo frequen—
tiores gratiarum actiones merito exquiron-
tur. (tem, quem plus benignus Deus ad
cogniticnem honitatis, @ternitatis, im-
wmensitatis, umnipotentie, largitatis , chari-
talis, sapientise, inisericordie, justitiz, veri-

tatis, fidelitatis, patientice, humnilitatis, sua-
vitatis et nobilitatis suse plenius et frequen-
tius admittit, abipso abundatioram landem,
et frequentiorem, et farventiorem requarii.
Item, quem ad queerendam ef cognoscen—
dam majorem perfectionem illuyninat, ut

.eam opere compleat, et in cognifam magis

et magis profieist, ab ipso magis expostu-
1at nihilominus necesse est, ut ipse ad eam-
dem cognoscendam et imitandam verhis,
et exemplis , orationibus et desideriis,
quoscumque habiles cognoscit quantum
potest inducat. Providendum igitur nobis
est , uf singula pradicta dona nobis com-
missa cum usira Domino referamus, ne in
ratione reddenda (uod nobis commiserat,
auferri jubeat, cam et servo pigro recon-
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dans les ténébres extérieures avec le serviteur paresseux qui enfouit
dans la terre le talent qu’il avoit recu du Seigneur.

Juste jugement de Dieu.

Il'y a en Dieu une autre maniére d’éire, qui fait qu'il ne juge pas
les actions des hommes d’aprés leur apparence extérieure, mais qu'il
les discerne toules dsns son immense et ineffable sagesse, d’apres
les intentions intérieures des ceeurs, et que par conséquent il puuit
sévérement, ou il récompense largement les ceuvres selon l'intention.
Il ne convient pas pareillement de juger les actions des hommes
d’aprés ce que voient les yeux ou ce qu'entendent les oreilles, mais
soit que les hommes nous montrent un visage bienveillant ou un
visage sérieux, soit qu'ils nous parlent avec douceur ou avec rudesse,
soit qu'ils nous donnent de petits présents, soit qu’ils ne nous en
donnent pas, en toutes choses nous devons nous appliquer & con-
noitre non-seulement ce qu’ils font, mais aussi 'intention d’aprés la-
quelle ils agissent,. et nous devons nous gouverner d’apres ceile
méme intention. Mais il vaut mieux pour nous supporter, de la part
de nos véritables amis qui agissent dans I’intention de nous corriger,
des paroles sévéres, que les paroles doucereuses et flatieuses de ceux
qui ne nous aiment pas véritablement, ou qui ne se proposent aucun
fruit de ces mémes paroles, mais dont le hut unique est de nous
plaire : « Car mieux vaut, dit Salomon, les blessures de ceux qui
nous aiment véritablement, que les baisers cauteleux de celui qui
nous hait. »

Yérité de Dieu,

Il y a en Dieu une autre maniére d’étre ou perfection, c’est qu'il
est véridique en ses promesses. Il est plus facile en effet, et ¢’est lui-

dente Domini talentum in sudario, in
tenebras nos miserabiliter mitti jubeat
exteriores.

Justum judicium Dei.

Alius est mos Dei, quod facta hominum
non judicat sicut apparent exterius, sed
secundum intentiones cordium interius
omnia discernit in sua immensa et ineffa-
bili sapientia, ideoque opera secundum
intentionem punit graviter, vel rvemune-
rat excellenter. Similiter, secundum visio-
nem oculorum, aut secundum auditum
aurium judicare non convenit opera homi-
num, sed sive benignum vultum , sive se-
riosum nobis ostendant , sive blande, sive
aspere nobis loquantur, sive dent munus-

cula, sive non dent in omnibus guantam
possumus; non tantum guod flat, sed
etiam qua intentione fiat stndeamus adver-
tere, et secundum talem inteutionem re-
gere nos debemus. Potius autem sustinenda
sunt ab amicis veris, qui bona intentione
emendandi gratia, dura verba loquuntur
quam blancda verba et dulcia ab eis qui
non vere diligunt, nes aliquem fractum
intendunt, sed tantum placere contenduut ,
quia: «meliora sunt vulnera diligentis, »
dicit Salomon , « quam frandulenta oscula
odientis. »

Veritas Dei.

Alius mos est in Deo, sive perfectio, qund
verax est in promissis. Facilius est enim
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méme qui nous Patteste, que le ciel el la terre passent qu’a une seule
de ses paroles d'étre falsifiées ou changées : car le Seigneur Jésus ne
prend pas les paroles en vain comme nous le faisons, mais chacune
des paroles qu'il proféroit dans le temps, il les avoit proférées
dans sa sagessc dés 1'éternité. Mais comme il a vérifié les paroles
obscures des prophétes qui prédisoient de Iui-méme , savoir son incar-
nation , sa naissance, sa passion, sa résurrection, son ascension, la
mission du Saint-Esprit ; il accomplira de méme la résurrection gé-
nérale qu'il a promise, le jugement futur, il accomplira ce qu’il a
promis aux pauvres, lorsque pour juger les douze tribus d’Israél, il
les élevera pour le jugement sur douze trones: il tiendra aussi la
promesse qu'il a faite & ceux qui pleurent; lorsqu'il les consolera per-
sonnellement comme une mére ses enfants ; il tiendra la promesse
qu'il a faite aux humbles et aux orgueilleux, lorsqu'il les exaltera
selon qu’lls auront été abaissés et humiliés , et qu'il humiliera les or-
gueilleux autant qu'ils se seront glorifiés; il tiendra la promesse faite
aux oppresseurs, lorsque, d’aprés le commandement de Dieu, il fou-~
lera aux pieds le cou de ceux qui oppriment. Car Dieu est fidéle dans
toutes ses promesses et iout ce qu’il a promis il peut le faire- : & nous
aussi il nous convient d’étre véridiques, de maniére 4 ce que nous
gardions fidélement la promesse & laquelle nos parrains s’engagérent
a notre baptéme ; promesse qui consiste 4 tenir toute la foi catholique,
a renoncer au démon et a ses pompes, et & garder les dix comman-
dements. Nous devons de plus étre fidéles aux promesses que nous
avons failes ensuile spontanément, ielles que I'obéissance, la conii-
nence, 'abstinence, la religion et autres choses du méme genre; nous
devons aussi étre véridiques a I'égard du prochain, de maniére que
nous disions : ceci est, ceci n’est pas; c’est-3-dire tout ce que nous
disons nous le pensions de ceeur; de fagon que si nous prometions

ipso tesle, cwelum et terram transire,
quam unicum verbum suum falsificari, vel
mutari : non enim accepit Dominus Jesus
verha in vento, sicut nos facimus, sed
singula verba quae loquebatur in tempore,
dicta sunt ab @mterno in sua sapientia.
Sicut autem verificavit verba prophetarum
ardua de ipso pricdicentium, scilicet in—
carnationem , nativitatern, passionem,
resurrectivnom , ascensionem , Spiritus
sancti missionem : ita complebit resurrec-
tionem generalem promissam, et judicium
futurom , et solvet promissum pauvjperum,
com eos ad judicandum duodecim tribus
Israel in judicio super sedes duodecim sn-
blimabit : et promissum lugentium , cum
ipso sicut mater filios personaliter conso-
labitue : et promissum humilinm, et su-

perborum , cum eos secundum quod humi-
litati et despecti sunt, exaltabit, et super-
bos quantum se glorificaverunt humiliabit,
et promissam oppresscrum , cum de man-
dato Dei colla opprimentium conculeabit,
Nam fidelis Deus in omnibus verbis suis,
et quecumque promisit, potens est facere :
sic et nos veraces esse decet, ut promissum
quo nos in baptismo patrini nostri obliga-
varunt, fideliter servaremus, scilicet tenere
totam fldem catholicam, et renuntiare
diabolo et pompis ejus, implere decem
pracepta. Insuper qua postea sponte pro-
misimus, sive obedientiam, sive continen-
tiam , sive ahstinentiam , sive religionem
et similia., Item veraces esse dehemus ad
proximum , ut sit sermo noster , est, non
est , id est omne quod loquimur corde in-
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quelque chose & quelqu’un, ou que si nods avons quelque obligation
envers quelqu'un, qu'il soit mort ou qu’il soit vivant, nous ne tardions
pas & nous en libérer, parce que Dieu recherchera la vérité et qu'il
chatiera sévérement ceux qui méprisent la vérité. Mais hélas ! est-elle
odieuse la vérité, elle qui est si excellente, elle qui procure le salut
de tous : « Mais celui qui hait la vérité hait Jésus-Christ. » Bien plus
ils trahissent la vérité ceux qui agissent de la sorte. Ce qui fait dire &
saint Jean Chrysostdme : Il n’est pas le seul & trahir la vérité celui qui
dit publiquement le mensonge pour la vériié ; mais il la trahit encore
celui qui ne la dit pas librement, car il faut la dire sans hésiter; il
trahit aussi la vérité celui qui ne la défend pas librement, parce yu'il
faut librement la défendre.

Dieu ne fait acception de personnes,

Il y a en Dieu une autre maniére d’étre, qui fait, « qu'il ne fait ac-
ception de personnes, » comme il est dit au livre des Actes, chap. X.
Sous, I'ancienne loi en effet, ce ne fut pas des hommes puissants et
nobles, mais bien des hommes ignorés qu'il établit juges de son
peuple; tels que Moise, Josué et Gédéon, et autres hommes sem-
blables : plus tard ce ne furent pas des hommes puissants, des hommes
de haute extraction qu'’il choisit pour en faire des rois; ce furent deux
hommes de basse extraction, Saul, fils de Cis, et David, le moindre
d’entre ses fréres, que de berger il éleva & la dignilé royale. Dans la
primitive Eglise, ce ne furent pas des hommes lettrés, des hommes
d’illustre naissance, mais bien de pauvres pécheurs qu’il établit prioces
sur toute la terre, en leur confiant le gouvernement de I'Eglise, il
choisit, comme le dit ’Apétre, I Cor., chap. I, « Ce qui aux yeux du
monde parolt insensé, » savoir des hommes illettrés « pour confondre

tendamus, ut si quicquam alicui promi-

simus, aut si alicui mortwo aut vivo in Dous non esi personarwm aoceplor.

aliquo obligati sumus , solvere non tarde-
mus, quia veritatem requiret Deus, et
reiribuet abundanter veritatem contem-
nentibus. Heu heu quam odiosa est veritas
quee optima est, per quam est omnis salus:
« qui autem odit veritatem, odit Christum,»
immo etiam sunt veritatis proditores :
unde Joannes Chrysostumus: Non solum
ille proditor est veritatis, gqui palam pro
veritate mendacium loquitur, sed etiam
ille qui veritatem liberes non pronuntiat,
quam libere pronuntiari oportet : aut non
libere veritaiem defendit, quam libere
defendi convenit proditor veritatis.

Alius mos est in Deo , quod «non est
personarum acceptor, » sicut dicitur 4+¢., X.
Neque enim in veteri lege potentrs, et
nobiles, sed humiles constituit judices
super populum suum, sicat Moysen, et
Josue , Gedeon , et similes : neque postea
elegit ad regnum potentes et nobiles, sed
de bumili stirpe gemini Saul filium Gis,
et David minimum inter fratres de pas-
cuis ovium in regem sublimavit. In pri-
mitiva etiam Ecclesia non potentes sa-
pientes et nobiles, sed piscatores ignobiles
constituit principes super omnem terram,
ipsis regimen Ecclesi® comitiendo, «et
que stulta sunt mundo, elegit, » scilicet
idiotas : « ut confundat sapientes, » sicat di-






















































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































